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ÖNsöz 


linizdeki kitap, 2004'te Almanya'nın Bochum Ruhr Üniversitesi Fi- 
Е Fakültesi tarafından kabul edilen ve 2005'te Almanca olarak 

yayımlanan doktora tezimin gözden geçirilmiş ve genişletilmiş şek- 
lidir. Kitabın Almanca olması nedeniyle birçok araştırmacı, dost ve arkadaş 
çalışmanın Türkçe çevirisini talep ettiler. Bu taleplere başta sevgili Tahsin 
Görgün, Recep Şentürk ve Mustafa Gencer olmak üzere birçok dostun teş- 
viki eklenince çeviri işine başladım. 

Çeviride, genellikle asıl metne sadık kalmakla beraber sözcük söz- 
cük çevirme yerine serbest bir çeviri tekniği kullandım. Dolayısıyla bazı 
yerlerde çıkardığım, bazı bölümlerde de eklediğim cümleler oldu. Bazı bö- 
lümler, yeni bilgi ve bulgular ışığında genişletildi. Bu itibarla elinizdeki ki- 
tap, Almanca metnin bire bir çevirisi değildir. 

Osmanlı eğitim, kültür ve düşünce tarihine önemli katkılar sağlaya- 
cağını umduğum bu çalışmam, kendilerine teşekkür borçlu olduğum bir- 
çok değerli kişinin teşvik ve desteği neticesinde vücuda geldi. Başta tez da- 
nışmanlarım Prof. Dr. Stefan Reichmuth ve Prof. Dr. Fikret Adanır ile 
netzwerk projesinden arkadaşım PD Dr. Michael Kemper olmak üzere ça- 
lışmama katkı sağlayan herkese bir kez daha bu vesileyle teşekkür ediyo- 
rum. Ayrıca gerek doktora esnasında ve gerekse kitabın çevirisinde beni ce- 
saretlendiren ve değerli katkılar sağlayan sevgili Tahsin Görgün, Recep 
Şentürk, İrfan İnce, Abdullah Takım ve Mustafa Gencer'e müteşekkirim. 
Ziyaret ettiğim arşiv ve kütüphane çalışanlarına da teşekkür ediyorum. 

Çalışmanın Türkçe yayınlanmasına gösterdikleri ilgi ve yardımla- 
rından dolayı Çağatay Anadol'a ve Kitap Yayınevi'ne teşekkür ederim. 

Bu kitabı aileme, henüz hayatının baharında kaybettiğim rahmetli 
anneme, eşim ve çocuklarıma ithaf ediyorum. 


YAŞAR SARIKAYA 
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Giriş 


TARİHİ ARKA PLAN 


Ом SEKİZİNCİ YÜZYILDA OSMANLI İMPARATORLUĞU 

u çalışmada, ilmi-mesleki kariyeri, sosyal ilişkileri ve günümüze ka- 

dar süren etkilerini araştıracağımız Ebu Said Muhammed el-Hâdi- 

mi, 18. yüzyılın önde gelen Osmanlı âlim ve sufilerinden birisidir. 
Onun yaşadığı dönem, Osmanlı Devleti ve Osmanlı uleması için dikkate 
değer özelliklere sahiptir. Askeri açıdan bakıldığında, acı yenilgilerin ve bü- 
yük toprak kayıplarının yaşandığı bir yüzyıldır. Yüzyıl boyunca girilen otuz 
altı savaştan sadece on beşinde başarı sağlanmış olması bunun en açık gös- 
tergesidir. İktisadi açıdan refah ve krizler arasında gidip gelen istikrarsızlı- 
ğın egemen olduğu bir dönemdir. 

Öte yandan 18. yüzyıl, daha sonra giderek gelişen Osmanlı modern- 
leşme sürecinin başlangıcını teşkil etmektedir. Avrupalılardan, bilhassa as- 
keri ve teknik alanlarda bir şeyler öğrenilebileceği fikrinin, bu dönemde, 
yavaş yavaş Osmanlı yönetici ve aydınlarının üzerinde ikna edici bir etkiye 
kavuştuğunu görmekteyiz. Dönemi (1703-1730) tarihte “Lale Devri' olarak 
bilinen Sultan 111. Ahmed'in Yirmisekiz Çelebi Mehmed ve oğlunu elçi 
olarak Paris'e göndermesini bu çerçevede değerlendirmek gerekir. Bu iki 
elçinin geri dönüşlerinden kısa bir süre sonra, matbaanın açılması (1727) 
modemleşme süreci açısından önemli bir gelişmedir. Matbaayı, İstan- 
bul'da itfaiyenin kurulması ve bir hendese okulunun açılması (1733) izledi. 
18. yüzyılın son çeyreğinde bir dizi yeni askeri ve teknik okulların açılması 
ile modernleşme esaslı bir yapıya kavuştu ve Tanzimat'la birlikte (1839) 
kapsamlı bir dönüşüm ve değişim proğramı olma hüviyetini kazandı." 

Hâdimi'nin yaşadığı 18. yüzyıl, aynı zamanda İslam dünyasının çe- 
şitli bölge ve ülkelerinde bir dizi dini yenilenme hareketlerine sahne ol- 
muştur. Resmi ulemanın temsil ettiği din anlayışına ve Müslümanların 
sosyal ve dini hayatlarında yerleşen bidat'lara karşı tecdid adı verilen ve din- 
de yenileşme iddiası güden hareketler ortaya çıktı. Vehhabiliğin kurucusu 
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Muhammed b. Abdülvehhab (1703-1791), Arabistan'da, Hz. Muham- 
med'in sünnetine dayandığına inandığı, bidat'lardan arınan bir inanç ve 
ibadet anlayışınının propagandasını yaptı. İslam'ı, sonradan girdiğine 
inandığı bütün bidat'lar ve yabancı unsurlardan temizleme söylemiyle yola 
çıktı. Kabir ziyaretine, evliya kabirlerinin kutsanmasına savaş açtı. Kullan- 
dığı dil ve retorik Arap yarımadasındaki bedeviler üzerinde çok etkili oldu. 
Öğretisi, Muhammed b. Suud ile kurduğu ittifak sonucu, kısa sürede, Os- 
manlı Devleti'ni tedirgin edecek militan bir hüviyet kazandı.” 

Aynı dönemde, Hindistan'dan Kuzey Afrika'ya uzanan İslam coğ- 
rafyasının diğer bölgelerinde de bazı reformcu düşünce ve hareketler gör- 
mekteyiz. Hindistan'da Şah Veliyallah (öl. 1762) ve Şah Abdülaziz (öl. 
1824) ve Osta Asya'da Nakşibendiye dikkat çekmektedirler. Batı Afrika'da 
ise Osman b. Fodiye (1754-1817) önderliğindeki cihat hareketi, Sokoto İs- 
lam Halifeliği”nin kurulmasını sağlamıştır. 

Osmanlı Devleti'nin ana gövdesi 18. yüzyılda, bu ve benzeri hare- 
ketlere henüz yabancıdır. Yukarda zikredilen yenilikler (matbaanın gelişi, 
itfaiyenin kuruluşu, askeri okulların açılması vs) genellikle tekniktir ve bü- 
yük ölçüde askeri alanla sınırlı kalmıştır. Bundan dolayı, Osmanlı ulema- 
sından, sosyal, siyasi ve fikri hayatın yeniden inşasını amaçlayan kapsamlı 
yaklaşımlar, geleneksel anlayış ve yorumlara eleştirel bakış öneren değer- 
lendirmeler çıkınamıştır. Araştırmamıza konu olan Konyalı Muhammed 
Hâdimi de bir din reformcusu ve yenilikçisi değildir. 

Türk tarihçi ve eğitimcilerinden bazılan, Hâdimi'nin yaşadığı döne- 
mi, geleneksel İslam eğitiminin ve müesseselerinin çöküş devri olarak değer- 
lendirmektedirler. Bunlar, akli ilimlerin medreselerde ihmal edildiğini, bu 
ihmalin özellikle 18. yüzyılda eğitim sisteminin dejenere olmasına ve ente- 
lektüel düşüncenin yeşerememesine ve aklın donmasına yol açtığını iddia et- 
mektedirler. Onlara göre, tüm ilmi mesai, dini ilimlerle sınırlı kalmıştır. Os- 
manlı Devleti'nin gerilemesinde ve bilhassa eğitimin çoraklaşmasında ilmi- 
ye mensubu ulemanın ve medrese hocalarının büyük sorumluluğu vardır.“ 

Osmalı araştırmalarında ileri sürülen bir başka iddia da şudur: Yük- 
sek ilmiye kadroları, başkentin aristokrat ulema ailelerine tahsis edildiğin- 
den, taşra ulemasının buralara yükselmesinin önü kapalıdır." 
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Biz bu çalışmamızda genel kabul bulan bu tür tezleri де sorgulaya- 
cağız. Zira söz konusu dönemde Konya ve civarında yukarıdaki iddiaların 
tersine İslam eğitiminin ve edebiyatının dikkat çekici bir gelişme gösterdi- 
ğine şahit oluyoruz. Gerçekten de birçok yerde yeni okullar ve medreseler 
açılmış, kütüphaneler kurulmuş ve camiler inşa edilmiştir. Bu yerlerden 
birisi de, ismini ancak Hâdimi ile duyurabilmiş olan Konya'ya bağlı Hadim 
ilçesidir. 


HADİM: TAŞRADA BiR KöYÜN YÜKSELİŞİ 


1071 yılında Bizans askeri gücüne karşı kazanılan Malazgirt zafe- 
rinden sonra Türkler akın akın Anadolu'ya göç edip çeşitli yerleşim bölge- 
lerine yerleştiler. Bu bölgelerden birisi de Konya ve civarı oldu.” Buralara 
özellikle İran ve Havarizm”den gelen Türk boyları yerleştiler.” Bu göçmen 
Türkler arasında Hâdimi'nin atalarının da olduğu tahmin edilmektedir. 
Nitekim bazı araştırmacılar, Hâdimi'nin atalarının 12. yüzyılda Hadim'e 
yakın bölgelere yerleştiklerini yazmaktadırlar.” 

Hadim Türkler'in buraya yerleşmelerinden önce küçük bir yerle- 
şim yeri idi. Fakat eski döneme ait elimizde yeterli bilgi ve belge bulunma- 
maktadır. Bazı arkeolojik kalıntılar buranın Hellenistik dönemde önemli 
bir yer olduğuna işaret etmektedir. F. S. Erten'in verdiği bilgiye göre Ha- 
dim, 1211 yılına kadar tamamen Türkleştirilmiştir.” Nitekim, Alanya'nın 
fethi esnasında Selçuklu Sultanı Alaaddin, Hadim'de bir karargâh kurmuş 
ve Bizans'a karşı yapılan hücumları buradan idare etmiştir." 

Erken döneme ait bilinen bir başka nokta da Hadim'in 1472 yılında 
Osmanlıların eline geçtiğidir.” Hadim hakkında elimizde bulunan ilk Os- 
manlı belgesi, тот tarihini taşımaktadır ki bu tarih, Sultan II. Bâyezid'in 
hüküm sürdüğü bir dönemdir. Bu belgeye göre Hadim, Pirluganda diye 
anılan Aladağ'a bağlı bir köydür. Bu tarihlerde köyde 425 kişi yaşamaktadır 
ve hepsi Müslümandır.” Sultan Selim döneminde (1512-1520) köyün nüfu- 
sunun 546'ya yükseldiğini görmekteyiz." 

Hadim 18. yüzyıla kadar Aladağ'a bağlı bir köy olarak kaldı. Muhte- 
melen 18. asrın ikinci yarısında kaza statüsü kazandı. Nitekim söz konusu 
yüzyılın sonlarına ait arşiv belgelerinde ve elyazmalarında Hadim kaza ola- 
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rak zikredilmektedir.” Örneğin 1810 tarihli bir belgede Hadim'den kaza-i 
Pirluganda-i Hadim olarak söz edilmektedir.” Bu tarihlerde Hadim ve civa- 
rının aynı zamanda Pirluganda olarak adlandırıldığını da görüyoruz. Nite- 
kim arşiv belgerinde bu bölge ileri gelenlerinin nisbesi Pirlugandavi”dir. 

19. yüzyılın ortalarına doğru Hadim merkezinde, bir cami, dört 
mescit, dört mektep, bir kütüphane ve bir medrese bulunuyordu. Bu sayı- 
lara Hadim'e bağlı 19 köy ve 44 mahallede bulunan kurumlar eklendiğin- 
de daha da ilginç bir tabloyla karşılaşıyoruz: 19 cami, 18 mescit ve 27 mek- 
tep.” Bu rakamlar, devletin diğer kasabalarıyla karşılaştırıldığında Ha- 
dim'de aynı dönemde yaşayan 8928 kişinin" eğitim durumunun epeyce 
yüksek olduğunu göstermektedir. Dolayısıyla Hadimliler, eğitim ve özellik- 
le din eğitimi konusunda oldukça şanslıydılar. 

Hadim 19. yüzyılda Anadolu'nun önemli bir eğitim merkezi olarak 
temayüz etmiştir. Hâdimi ailesinin yaptırdığı medrese öyle bir cazibe mer- 
kezi haline gelmiştir ki, Orta Anadolu'nun birçok büyük ve tarihi medrese- 
sini geride bırakmıştır. Medresede, din ve eğitim hizmetleriyle ün kazanan 
birçok talebe okumuş ve icazet almıştır. İlmiye teşkilatında önemli mevki- 
ler elde eden bazı meşhur Osmanlı âlimlerinin de vaktiyle Hadim Medre- 
sesi'nde okudukları bilinmektedir. Daha da önemlisi, bu küçük kasabada, 
içinde zamanın temel din bilimlerinin baş eserlerinin bulunduğu büyük 
bir kütüphane kurulmuştur. 

Bu büyük gelişme ve yükselişte en önemli rolü Hâdimi ailesi oyna- 
mıştır. Daha da ileri giderek söylenebilir ki, bu başarı, tamamıyla Hâdimi 
ailesine mensup âlim ve sufilerindir. Bu ailenin en meşhuru ve en büyük 
temsilcisi 1176/1762'de vefat eden Muhammed b. Mustafa el-Hâdimi'dir. 
Muhammed el-Hâdimi, sadece eğitim faaliyetleriyle değil, aynı zamanda, 
verdiği eserlerle sınır ötesi bir üne kavuşmuştur. 


SORUNSAL 

Yukarıda özetlediğimiz tarihi arka plan ışığında çalışmamızın ana 
sorunsalını ortaya koyabiliriz. Bu çalışma, yukarda işaret ettiğimiz Hâdimi 
ailesinin en büyük temsilcisi olan Muhammed el-Hâdimi'nin kariyerini, 
çeşitli kişi, grup ve kurumlarla kurduğu ilişkiler ağını ve günümüze kadar 
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süren tesirlerini ele almaktadır. Hâdimi'nin önemli bir Osmanlı taşra âli- 
mi olduğundan kuşku yoktur. Belki de isimlerini fazla tanımadığımız on- 
larca taşra aliminin en önde gelenlerindendir.? Menkıbeleri, bilhassa Kon- 
ya ve civarında nesilden nesile aktarılmış ve birçoğu günümüze kadar gel- 
miştir. Bunlar halk arasında dilden dile dolaşmaktadır. Eserleri pek bilin- 
mese de, tasavvuf çevrelerinde önemli bir şahsiyet olarak saygıyla anılmak- 
tadır. Fıkıh ve ahlak alanında da hatırı sayılır bir otorite olarak kabul edil- 
mektedir. Özellikle ahlak ve tasavvuf alanlarında verdiği eserler, hâlâ rağ- 
bet görmektedir. Fıkıh usulü hakkındaki eseri son dönemlere kadar med- 
reselerde okutulmuştur. Hadim'de kurduğu Anadolu'nun en önemli ilim 
ve eğitim merkezinde, birçoğu dönemlerinin gözdesi olan yüzlerce talebe 
yetiştirmiştir. Buna rağmen onun hakkında henüz etraflı bir ilmi çalışma 
yapılmamıştır. 

Çalışmamın başında, Hâdimi'nin nasıl bir aile geleneğinden geldiği- 
ni saptamak için Hâdimi ailesini tanıtacağım. Burada, daha ziyade, aile men- 
suplarının hayatları ve eserleri üzerinde duracağım. Bu, bize Hâdimi'nin ba- 
şarılarının bireysel mi, yoksa ailevi altyapıya mı dayandığını gösterecek. 

Muhammed Hâdimi metropollerden ve vilayet merkezlerinden 
uzak bir yerde, Hadim'de dünyaya geldi. Buna karşın, İstanbul'a gitti ve 
burada, devrinin en önemli âlimlerinden biri olan Ahmed el-Kazabadi'de 
okudu. İkinci bölümde etraflıca, onun eğitimi üzerinde duracağız. Nasıl 
bir ilmi gelenek içinden geldiğini saptamak için, tahsilini nerede ve nasıl 
yaptığını, kimlerden ne okuduğunu ortaya koymaya çalışacağız. Bu soru bi- 
ze, Osmanlı eğitim sistemi hakkında bildiklerimizin taşra için de geçerli 
olup olmadığını ortaya koymamıza yardımcı olacaktır. Bir başka ifadeyle, 
İstanbul'da verilen eğitimle taşradaki eğitim arasındaki farklılıklara ve ben- 
zerliklere ışık tutulacaktır. 

Hâdimi tahsilini tamamladıktan sonra memleketine geri döndü ve 
çalışmalarını hayatı boyunca Hadim'de sürdürdü. Burada birçok alanda fa- 
al bir âlim olarak yaşadı. Tedrisle ilgilendi, ders verdi, yüzlerce talebe yetiş- 
tirdi. Cami'de vaaz verdi. Tekke'de irşâd etti. Kitap telif etti, risaleler kale- 
me aldı, şerhler ve haşiyeler yazdı. İslam bilim dallarının hemen hemen ta- 
mamında eserler verdi. Burada şu soruları sormamız gerekiyor: Hâdimi, 
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bütün bu çalışmaları nasıl organize etti? Faaliyetlerinde kimler ona destek 
oldu ve kimler karşı çıktı? Tedris ve irşat faaliyetlerini İstanbul'dan bağım- 
sız mı sürdürdü? Kendisi yeni ilişki ağları oluşturdu mu? 

Hâdimi medresede ve zaviyede yüzlerce talebe okuttu ve onlarcası- 
na icazet verdi. Onun derslerine sadece Hadim'den değil, çevre köylerden, 
kasabalardan ve şehirlerden de gelenler oldu. Uzak vilayetlerden bile öğ- 
rencisi vardı. Öyle ki, 18. ve 19. yüzyıllarda Hadim'e bir öğrenci göçü oldu- 
gunu söylemek abartı olmayacaktır. Bu durumu anlayabilmek için, birçok 
soruya yanıt aramamız gerekmektedir. Öğrencileri Hadim'e çeken saik ne- 
dir? Hâdimi'den alınan icazet, sahibine, mesleğe girmede ve kariyer yap- 
mada itibar mı sağlıyordu? İlginç bir soru da, talebelerin, meslek hayatla- 
rında, hocalannın öğretisine sadık kalıp kalmadıklarıdır. Hadim'de okuyan 
talebe daha sonra Hâdimi'ye ne kadar bağlı kaldı? 

Muhammed Hâdimi, bize pekâlâ bir 18. yüzyıl Osmanlı âliminin 
portresini verebilir. Başka bir ifadeyle, onun şahsında 18. учту! Osmanlı 
uleması hakkında değerli bilgiler edinebiliriz. Diğer birçok çağdaşları gibi 
Hadimi de çeşitli konularda ilmi (dini/fikhi, tasavvufi vs) tartışmalara ka- 
Ша. Günümüze kadar gelen eserlerine dayanarak onun özellikle fıkıh, ta- 
savvuf ve ahlak ilimlerinde derin vukuf gerektirecek konular üzerinde ce- 
saretle durduğunu söyleyebiliriz. Öyle görünüyor ki o, yüzyıllarca süren 
din-tasavvuf-tarikat tartışmalarını tatlı bir sonuca bağlamak istiyordu. Mu- 
tasavvıfların, bazıları Fukahâ'nın sert tenkidine uğrayan spiritüel tecrübe. 
lerinin, dinsel kurallarla pekâlâ uyuştuğuna inanıyordu. Ehl-i zâhir diye bi- 
linen ilahiyat ve fikih bilginleri ile Ehl-i bâtın olarak tanınan mutasavvıflar 
arasındaki tartışmalar tâ İslam'ın erken dönemlerine kadar gider. İslam 
kültür ve düşünce tarihine damgasını vuran bu münakaşalar, Osmanlı 
Devleti'nde bir ara sert kavgaların ve sokak çatışmalarının çıkmasına kadar 
vardı. 17. yüzyılda Kadızade Mehmed Efendi'nin (б. 1635) öncülük ettiği 
Kadızadeliler ile özellikle Halvetiye mensubu sufiler arasında cerayan eden 
kavgalar, söz konusu ihtilafın en üzücü örneklerini teşkil eder. Zâhir ule- 
ması, isminden de anlaşılacağı gibi, din metinlerinin (Kur'ân-ı Kerim ve 
Hadis) zahiri anlamlarına bakıyordu. Onlara göre hüküm ve amel, ancak 
metnin zâhirinden çıkan anlama göre olmalıydı. Metinden bazı deruni an- 
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lamlar çıkararak bunlarla amel etmek kabul edilemezdi. Zira Allah kulun- 
dan, zâhiren ne emredilmişse, onu yapmasını istiyordu. Dolayısıyla riyazet 
ve halvet gibi sufilerin yaptığı pek çok uygulama dine sonradan sokulmuş- 
tur ve kabul edilemez birer bidat'tır. Kadızadeliler Hareketi mensuplarının 
dile getirdiği bu görüşler aslında yeni değildir. A. Yaşar Ocak'ın “dini tas- 
fiyecilik” olarak nitelendirdiği bu yaklaşımın fikri temellerini İbn el-Cevzi 
(6. 597/1201) ve İbn Teymiye'de (ë. 728/1328) bulabiliriz.” Bunlar, sufile- 
ri, din kurallarına özen göstermemek, ilim öğrenmeyi hafife almak ve şe- 
riatin reddettiği uygulamaları yapmakla suçlamışlardır. En çok tenkit ettik- 
leri uygulama ise raks ve devran'dır. Bunları yapan sufiler, onlara göre, Al- 
lah'ın velisi olamazlar, olsa olsa şeytanın velisidirler.” Bu suçlamalara kar- 
şı mutasavvıflar kendilerini savundu. Haklarında ileri sürülen iddiaları 
reddettiler. Rakiplerini, dini sadece zâhire indirgemekle ve onun spiritüel 
boyutunu inkâr etmekle suçladılar. Çatışma eğilimi gösteren tartışmalar, 
IV. Mehmed'in henüz genç yaşlarda tahta geçmesiyle iyice hazıştı ve so- 
nunda sokak çatışmalarına kadar vardı.” 

Muhammed Hâdimi'nin yaşadığı 18. yüzyılda söz konusu karşılıklı 
suçlamalar hızını kesmiş ve durum nispeten normale dönmüştü. Ancak, 
tartışmalar ve kavgalar durmadı. 18. yüzyl İslam tefekkür ve düşünce haya- 
tı bu konu etrafında yürütülen münakaşalardan etkilendi. İşte böyle bir za- 
manda Hâdimi kendini bu sorunu çözmekle vazifeli hissetti. Çalışmaların- 
da, tasavvufi tecrübenin ilahiyat ve şeriat ile çatışmadığı görüşünü savundu. 
Bilindiği gibi bu düşüncenin en büyük savunucularından biri, 1111'de vefat 
eden Gazali'dir.* Hâdimi bu bakımdan, büyük ölçüde etkilendiği Gazali'yi 
ömek almışa benziyor. Aynen Gazali gibi o da eserlerinde, zâhir ilmini 
bâtın ilmiyle harmanlar ve kemale ermek için fikah ve ilahiyat kurallarına 
uymanın yanında nefis terbiyesi ve tezkiyesi, ilahi aşk, keşf, murakabe gibi 
tasavvufi tecrübelerin de gerekliliğine vurgu yapar. Bu çalışma, Hâdimi'nin, 
önem verdiği zâhir-bâtın uyumunu, eserlerinde nasıl işlediğini ve nasıl ger- 
çekleştirdiğini göstermeye çalışacaktır. Bu bize onun, fıkıh, ilahiyat ve tasav- 
vuf konularına vukufiyetini ölçme imkânını verecektir. 

Son olarak, Hâdimi'nin arkasında, çok az Osmanlı taşra ulemasına 
nasip olan derin bir etki bıraktığını belirtmek gerekmektedir. Son bölüm 
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bu etkileri ele alacaktır. Burada cevabını aradığımız önemli sorulardan ba- 
zıları şunlardır: Hâdimi hangi şahıslar ve gruplar üzerinde etki bırakmış- 
tır? Onu kimler, niçin referans almıştır/almaktadır? Onun ticaret, siyaset, 
din ve sosyal hayat üzerinde günümüze kadar süren etkileri nelerdir? Bu 
bağlamda üzerinde duracağımız bir başka konu da, Hâdimi ile ilgili günü- 
müzde yürütülen çalışmalar, etkinlikler ve projelerdir. 

Buraya kadar genel çerçevesini çizdiğimiz konular ve soruları ele 
alırken, Hâdimi'nin kendi eserlerinin yanında özellikle biyografik ve bibli- 
yoğrafik literatüre başvuracağız. 

Bu çalışmanın, Osmanlı taşra ulemasının kariyeri, ilişkileri ve etki- 
leri hakkında önemli bilgiler vereceğini umuyoruz. Hâdimi'nin şahsında 
bir Anadolu âliminin portresi çizilecektir. Bu bakımdan çalışma, 18. yüzyıl 
Anadolu'sunda bilim anlayışı, din eğitimi, toplumsal yaşam, kültür ve ede- 
biyat gibi konulara ışık tutacaktır. 


ARAŞTIRMA RAPORU 


Bochum Ruhr Üniversitesi'nden hocam Prof. Dr. Stefan Reich- 
muth'un Muhammed Hâdimi'nin Türkiye dışında dahi tanınan ve okunan 
dikkat çeken bir Osmanlı taşra âlimi olduğu yönündeki tespitleri üzerine 
1997 yılında Konya'ya bir ön araştırma seyahati yaptım. Hâdimi'nin Konya ve 
civarında, özellikle Hadim ilçesinde sevilen ve hürmet edilen, saygın bir bil- 
gin olarak kalplerde yaşatıldığını gördüm. Yöre halkı onun büyük bir veli, bir 
ermiş olduğuna inanıyordu. Hadim'de bulunan kabri, çevre ilçe ve köylerden 
gelen ziyaretçiler tarafından ziyaret ediliyordu.“ Bu ön gözlemlerimi Konya ve 
Hadim'de yaptığım baş başa görüşmelerle derinleştirdim. Hadim'de, Hâdimi 
soyundan gelenlerle konuştum. Konya'da bazı üniversite hocalarından bilgi 
aldım. Özellikle Prof. Dr. Mikail Bayram ve Prof. Dr. Abdullah Özbek değerli 
bilgiler verdiler. Çalışmamı daha sonra Konya ve İstanbul kütüphanlerinde 
sürdürdüm. Ön çalışma safhasında elde ettiğim bilgiler ve belgeler beni 
umutlandırdı. Hakikaten gerek Hâdimi ve gerek Osmanlı dönemi Konya'sın- 
da din eğitimi hakkında çok sayıda kapsamlı malzeme topladım. 

Konya'da din eğitimi ve bu eğitimin verildiği müesseseler, araştır- 
macıların ilgisinden uzak kalmamıştır. Daha Cumhuriyet'in ilk yıllarında, 
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bazı gazeteci ve araştırmacılar yerel basın yayın organlarında, mektep ve 
medrese hatıralarını ve tecrübelerini yayınlamaya başladılar. 

Konya medreseleri yerleri, kuruluşları, kurucuları ve mimari özel- 
likleri bakımından sayıları epeyce yüksek çalışmaya konu olmuştur. Vakıf- 
lar, vakfiyeler ve kitabeler hakkındaki çalışmaların sayısı da az değildir. Az 
olan ve yeterince araştırılmayan konu ise bu müesseselerin arkasındaki ki- 
şi veya gruplardır. Bir başka ifade ile, Konya'da mektep ve medrese eğiti- 
minde aktif rol oynayan inisiyatif sahipleri ile patronlar sorusu pek fazla 
sorulmamıştır. Daha sonraki aşamada çalışmamı bu sorular etrafında yo- 
ğunlaştırdım. 18. yüzyıldan sonra Konya'da eğitim faaliyetlerinin yoğunlaş- 
tığını, âlim ve sufilerin önderliğinde, daha önce pek görülmemiş düzeyde 
cami, medrese, mektep, tekke ve dergâh patlamasının gerçekleştini tespit 
ettim. Bu durum Konya'da, 18. yüzyıldan sonra birçok bakımdan ilginç bir 
gelişmenin yaşandığını göstermekteydi. Adeta bir eğitim seferberliği ve 
mektep-medrese kurma yarışı vardı. Kişileri ve grupları bu yarışa sürükle- 
yen âmiller nelerdi? Bu gelişme, neden daha önce değil de 18. yüzyıldan 
sonra gerçekleşti? Bu sorulara cevaplar bulmak için bazı medrese vakfiye- 
leri ile beraber çeşitli tarihlere ait Konya Şer'iyye Sicilleri ve Konya Vilayet 
salnamelerini inceledim. Doktora çalışmama giriş mahiyeti taşımasını 
planladığım bu araştırma, Volkswagen Vakfı'nın finanse ettiği ve Michael 
Kemper tarafından yürütülen “İslamische Bildungs-Netzwerke im lokalen und 
transnationalen Kontext (18.-20. Jahrhundert)” projesince desteklendi. Araş- 
tırmamın sonucu, “Sufis und Gelehrte als Medresengründer und — patrone im 
osmanischen Konya (18.-20. Jahrhundert) başlığı altında Der Islam'da yayım- 
landı.” Bu araştırmada, Hâdimi ve diğer aile mensuplarının Konya'da çok 
aktif olduklarını, eğitim faaliyetlerinde önemli rol oynadılarını tespit ettim. 
Bu durum, Hâdimi'yi daha da ilginç kılmıştı. 

Bunu üzerine araştırmamı daha sonra Hâdimi üzerine yoğunlaştır- 
dım. Onun faaliyet alanlarını, sosyal ilişkilerini, yetiştirdiği öğrenciler ile 
bu öğrencilerin faaliyetlerini inceledim. Bu amaçla 1999 ve 2000 yılların- 
da Türkiye'ye iki araştırma seyahati daha yaptım. Önce Hâdimi ile onun 
hocaları ve öğrencileri hakkındaki biyografik ve bibliyoğrafik malzemeyi 
topladım. Bunu, söz konusu olan şahısların icazetnamelerini, basılmış ve- 


16 Giriş 


ya basılmamış eserlerinini bulmak ve bulduklarımı incelemek safhası izle- 
di. Özellikle Hâdimi'nin eserleri ile bu eserlere yazılan şerhler, haşiyeler ve 
ta'likler üzerinde durdum. En çok malzemeyi Süleymaniye Kütüphane- 
si'nde buldum. Bu malzemenin çoğunu mikrofilm veya fotokopi olarak sa- 
tın aldım. Hâdimi üzerine yapılacak bir çalışma için haddinden fazla mal- 
zeme elde ettim. 

Çalışmamın son aşamasını, topladığım zengin malzemeyi çözüm- 
lemek, incelemek ve analiz etmek oluşturdu. Bunun sonucunda, altı bö- 
lümden oluşan aşağıdaki çalışma ortaya çıktı. 


HÂDİMİ ARAŞTIRMALARI 


Yukanda, Hâdimi'nin önemli bir taşra âlimi olduğunu belirtmiş- 
tim. İlişkileri, yazdığı eserleri ve günümüze değin süregelen etkileri ile 
onun pek az taşra âliminin ulaştığı bir yere sahip olduğunda şüphe yok- 
tur. Buna rağmen o gerek Avrupalı İslam araştırmacıları ve gerekse gü- 
nümüz Müslüman ilahiyatçıları tarafından pek fazla tanınmamaktadır. 
Onun hayatı ve eserleri ile ilgili yazılan bir iki makale ve sunulan birkaç 
tebliğinin dışında, henüz ciddi ve bilimsel bir Hâdimi çalışması yapılma- 
mıştır. Eserleri de ilim çevrelerinin dikkatinden son zamanlara kadar 
uzak kalmıştır. Bu yüzden Hâdimi yeni yeni keşfedilmeye başlanan bir 
bilgindir. 

Hâdimi'nin hayatı ve eserlerine bilimsel bir ilginin doğmasına, 
ancak 1988 yılından itibaren Hadim'de düzenlenen Hadimi'yi Anma 
Sempozyumları yol açabilmiştir.“ İlk bilimsel nitelikli çalışmalar, bu 
sempozyumlarda sunulan tebliğlerden doğmuştur. Selçuk Ünivesitesi 
İlahiyat Fakültesi öğretim üyelerinden Ramazan Ayvallı'nın elimizde bu 
şekilde yazılan iki makalesi bulunmaktadır.” Ayvallı'nın çalışmaları, Hâ- 
dimi hakkındaki mevcut biyografik bilgilerin tekrarı niteliğindedir ve bi- 
limsel açıdan yeni bir şeyler ortaya koymaktan uzaktır. Bu kapsamda, Sa- 
bahattin Ağaldağ” ile Ahmet Turan Yüksel'in” çalışmalarını da zikrede- 
biliriz. Diğer birkaç makaleden başka, yukarıda sözünü ettiğimiz sem- 
pozyumlarda sunulmak üzere kaleme alınan bir dizi konuşma metinleri 
bulunmaktadır.» 
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Buraya kadar zikrettiğimiz çalışmalar, şekil ve içerik bakımından 
bilimsellikten uzaktır. Daha ziyade, yerel halka ve sade vatandaşa hitap et- 
mektedir. Bundan dolayı bu çalışmaların, bilimsel analizlere dayalı sonuç- 
lar çıkarmamaları şaşırtıcı değildir. Hemen hemen hepsi, adeta bir diğeri- 
nin tekrarı gibidir. Hâdimi'nin hayatı ve eserleri hakkında daha önce ora- 
da burada yazılmış bilgiler tekrarlanmaktadır. Bütün bunlara rağmen bu 
çalışmaların Hâdimi'ye ve eserlerine bilimsel ilginin doğmasına katkı sağ- 
ladıklarından kuşku yoktur. Nitekim Yavuz Fırat, 1991'de sunduğu yüksek 
lisans tezine Hâdimi'nin “Risâletü TertiliT-Kur”an” adlı çalışmasını konu al- 
mıştır.” Bunu Saffet Köse'nin, 1996'da Yeni Hizmet adlı dergide yayınla- 
nan “Ebu Said el-Hâdimi ve Namazda Huşü Risâlesi” adlı makalesi izledi.” 
Bu arada Türkiye Diyanet Vakfi İslâm Ansiklopedisi'nin “Hâdimi” maddesi 
yayınlandı. Madde yazarı Mustafa Yayla, Hâdimi'nin hayatı ve eserleri hak- 
kında derli toplu ve sistematik bilgiler sundu.” Bu ilk çalışmalardan sonra, 
Hâdimi ve eserlerine yönelik ilginin arttığını görüyoruz. 


ARAŞTIRMANIN KAYNAKLARI VE LİTERATÜR 


Biyografik, Hagiografik ve Bibliyografik Malzeme 


Muhammed Hâdimi'nin vefatından lasa bir süre sonra, talebelerin- 
den Muhammed b. Süleyman b. Süleyman el-Kırkağaci hocasının hayatını 
ele alan bir risale kaleme aldı.* Süleymaniye Kütüphanesi'nde bulunan bi- 
yografi-hagiografi karışımı söz konusu risale Hâdimi araştırmaları için ilk 
elden kıymetli bilgiler ihtiva etmektedir. 

Birinci derece kaynaklardan bir diğeri, Âkifzade olarak bilinen Ab- 
dürrahim b. İsmail b. Mustafa Akif el-Amasi'nin (öl. 1231/1815) biyografik 
eseridir.” Âkifzade'nin, birçok Osmanlı biyografının aksine, Arapça yazdı- 
ğı ve 1221/1806 yılında tamamladığı Kitâbü'l-mecmü' adlı eseri, 1998'de 
Hikmet Özdemir tarafından Türkçe'ye çevrilmiştir. Akifzade, Kitabü 1-mec- 
mü”da, öncelikle kendi hocalarının hayat hikâyelerini ayrıntılı bir şekilde 
sunar. Bizzat tanıştığı döneminin önde gelen sufi ve âlimlerinden de etraf- 
lıca bahseder. Bizzat tanımadığı, ancak başkalarından öğrendiği âlimleri 
kısaca zikrederek geçiştirir. 
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Kitabü1-mecmü”, birçoğu ismen zikredilen 1113 şahsın hâl tercüme- 
sini sunması itibariyle, adeta bir 18. yüzyıl ulema ansiklopedisi mahiyetin- 
dedir. Geleneksel Osmanlı hâl tercümelerinden farklı olarak daha ziyade 
Anadolu ulemasını tanıtır. Bu nedenle içinde, isimleri bugüne kadar pek 
duyulmamış birçok âlimin biyografisini bulmak mümkündür. İcazetname- 
ler ve el yazmalarında, adları Hâdimi'nin talebesi olarak geçen birçok âlimin 
varlığı, şayet bu eser elimde olmasaydı, açıklığa kavuşturulamayacaktı. 

Araştırmamda kullandığım diğer bir belge, 20. yüzyılın başlarında 
kaleme alındığını tahmin ettiğim Arap harfleriyle elle yazılmış bir hâl ter- 
cümesidir. Bir fotokopisi İslâm Araştırmaları Merkezi (İSAM) Kütüphane- 
si'nde bulunan belgenin yazarı belli değildir. Belge, ağırlıklı olarak Hâdimi 
üzerinde durur; onun, hocalarının ve talebelerinin hayat hikâyelerinden kı- 
sa kısa bahseder. Bununla beraber Hadimli diğer bilginler hakkında da bil- 
giler sunar. 

Hâdimi ile ilgili biyografik bilgilerimizin kaynakları arasında, 20. 
yüzyılda yazılan hâl tercümeleri de vardır. Mehmed Süreyya'nın, 1996'da 
Latin harfleriyle yeniden yayınlanan Sicill-i Osmani'si bunlardan biridir.” 
Bursalı Mehmed Tahir'in, A. Fikri Yavuz ve İsmail Özen tarafından Latin 
harfleriyle yeniden yanınlanan Osmanlı Müellifleri adlı eseri hem Hâdi- 
mi'nin hayatı ve eserlerini, hem de onun hocaları ve talebelerini okuyucu- 
ya genel hatlarıyla tanıtır.” 

Aynı yazarın Aydın Vilayetine Mensüb Meşâyih, Ulemâ, Müverrihin 
ve Etibbânın Terâcim-i Ahvâli adlı eseri, Osmanlı Müellifler nin ilgili vilayet- 
ler bağlamında muhtasar bir tekrarı mahiyetindedir.” 

Bütün bu saydığımız eserler yanında, yerel yazarların kalemlerin- 
den çıkan biyografik ve bibliyografik literatüre de müracaat ettik. Bunların 
başında, Veli Sabri Uyar'ın Konya Mecmuası'nda 1948-1950 yılları arasında 
yayınlanan Konya Bilginleri adlı makale dizisi gelmektedir.” Yazı dizisi, 
Hâdimi ve ailesi üzerinde etraflıca durmakta ve ayrıca soyağacını vermek- 
tedir. Mahmut Sural'ın, 1975'te Yeni Konya gazetesinde çıkan şo Yıl Önce- 
den Bu Yana Her Yönüyle Konya adlı yazı dizisi” ile M. Ali Uz'un iki ciltlik 
Konya Âlimleri ve Velileri adlı eseri de zikre şayandır.“ Son olarak, Numan 
Hadimioğlu'nun iki kitabını anmak gerekmektedir. Bunlardan biri Hadim 
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ve Hadimliler Bibliyografyası, * diğeri ise Hz. Hâdimi ve Hüdimliler Bibliyog- 
rafyası'dır.* Gerçi bu eserler bilimsel ve sistematik bir araştırmanın ürünü 
değildirler, fakat buna rağmen Hâdimi ve ailesi hakkında dağınık da olsa 
bazı bilgiler sunmaktadırlar. Özellikle ikinci kitabın üçüncü bölümünde (s. 
63-138) yer alan bilgiler ve Hâdimi ailesinin fertlerine ait soyağacı cetvelle- 
ri dikkate değer niteliktedir. 

Hâdimi'nin hayatı ve eserlerini ele alan iki biyografik eser daha bu- 
lunmaktadır. Bunlardan biri Mehmet Önder,“ diğeri Salih Göktaş“ tarafın- 
dan yazılmıştır. Her iki çalışma da büyük ölçüde, Hâdimi ile ilgili yukarda adı 
geçen eserlerde verilen bilgileri menkibelerle süsleyerek tekrar etmektedir. 

Osmanlı vakanüvislerinin yazdığı vakayınameler, tarih sahnesinde 
önemli rol oynayan şahısların (örneğin devlet adamlan ve bilginler) hâl ter- 
cümelerini ve bu kişilerin faaliyetlerinin içyüzünü çözümlemeye yönelik ya- 
pılan araştırmalar için çok önemli kaynaklardır. Bu tür eserler aynı zaman- 
da kültür ve eğitim tarihi araştırmalarına da ışık tuttukları aşikârdır. Bu ba- 
kımdan, aşağıdaki çalışmada 18. ve 19. yüzyıla ait bazı Târih'lere de başvu- 
rulmuştur. İzzi Süleyman Efendi'nin (öl. 1168/1755) Tárih'i bunlardan biri- 
sidir.” Eser, Hâdimi'nin hocalarından Ahmed el-Kazabadi ile ilgili teferru- 
atlı bilgiler sunar. Nitekim, bu eser sayesinde Kazabadi'nin ilmi edebi-kişi- 
liği, sosyal çevresi, tefekkürü ve hatta tasavvufa bakışı hakkında önemli bil. 
giler elde ettik. Şeyhi Mehmed Efendi'nin (öl. 1145/1733) Vekâyi'si” ile Fın- 
dıklılı Süleyman Efendi'nin (öl. 1193/1779) Mür'i'tdevârih'i* de başvurulan 
kaynaklar arasındadır. Ayrıca, Çeşmizade Mustafa Reşid (öl. 1236/1821)* ve 
Ahmed Cevdet Paşa”nın” Târih'leri ile Fındıklılı İsmet Efendi'nin Tekmi- 
le'sinde"' araştırma konumuzla ilgili değerli bilgiler bulunmaktadır. 

Hâdimi'nin eserleri kısmen veya tamamen bibliyografik literatürde 
yer almıştır. Bu tür eserler arasında özellikle Brockelmann'ın Geschichte der 
arabischen Literatur adlı dev yapıtı” ile О. Rıza Kehhale”nin Mu/cemü1-Mü- 
eellifin'ini” ve Bağdadi'nin Hediyyetü1-Arifin”ini zikretmek gerekmekte- 
dir.” Bunlara, M. Ali Rıza Kırboğa'nın Kimüsü1-Kütüb ve Mevzüütü”l-Mü- 
ellefât'ını da ekleyebiliriz.” 

Çalışmamızda yer yer Hâdimi hakkında anlatılan menkıbelere de 
(hagiographie) müracaat edeceğiz. Her ne kadar bu tür anlatılar, isbatı ilmen 
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mümkün olmayan olağanüstü olaylarla dolu olsa da, bunların bazı gerçekle- 
re ışık tutmalan mümkündür. Hadimi etrafında dolaşan menkıbelerden ba- 
alannı dikkatli bir tenkitten geçirerek değerlendireceğiz. Bunlann büsbütün 
uydurma ve tamamen hayal ürünü olduğunu sanmıyoruz; bazı gerçeklere 
işaret ettiklerini, yaşanmış bazı olayların izlerini taşıdıklarını düşünüyoruz.“ 


İcazetnameler 


Osmanlı eğitim ve kültür tarihi araştırmalarının en önemli kaynak- 
larından biri de şüphesiz icazetnamelerdir. İcazet, “İslami eğitim ve öğre- 
timde akademik diplomaları, sanat ve meslekte yeterlilik için gerekli izin ve 
onayı ifade eden” bir terimdir. Medresede (veya tekkede) eğitim ve öğre- 
nimlerini tamamlayan talebelere, hocaları tarafından verilen yazılı belgeye 
icazetname denilmiştir. İcazetname, İslam eğitim tarihinde medreselerin 
kuruluşundan sonra “belirli bir öğretim disiplini içinde bilgi ve rivayet nak- 
letme yetkisi tanıyan belge” anlamında kullanılmaya başlanmıştır. Medre- 
se dışında daha başka alanlarda ve konularda da kullanılan icazetlerin bir- 
takım ortak özellikleri vardır. Bütün icazet metinleri, besmele, hamdele, 
salat ve selam ile başlar, ilmin, öğretme ve öğrenmenin önemine vurgu ya- 
par, öğrenci ve hocanın adını belirtir. Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi'nin 
“icazet” maddesinin yazarı Cemil Akpınar, icazetnamelerin önemi ile ilgi- 
li şunları yazmaktadır: 

“İslâm eğitim ve öğretim geleneğine has bir tecrübe olarak ortaya 
çıkan icazet metinleri ilim, irfan, sanat ve meslek hareketlerinin güvenilir- 
liği ve sağlıklı gelişmesine katkısı yanında tarih boyunca ilim, kültür ve me- 
deniyet hareketlerinin yerini, zamanını, türünü ve seviyesini tesbit etmede, 
ictimai ve siyasi ilişkileri yorumlamada kaynak değeri olan belgelerdir. Bil. 
hassa gerekli kayıtları tam olan icazetnameler eğitim kurumları, bunların 
sistemleri, kadroları, işlevleri, başarı veya başarısızlıkları konusunda bilgi 
ihtiva eder. Bu belgeler, onları düzenleyen üstatların ve öğrencilerinin ilmi, 
edebi, ahlâki şahsiyetlerini ve dünya görüşlerini yansıtan kısmi veya tam 
otobiyografiler olması bakımından da ауп bir önem taşır.” 

Çeşitli kütüphanelerde, Hâdimi ve öğrencilerine ait çok sayıda ica- 
zetname bulunmaktadır. Bunlar aynı zamanda, üstat silsilesini ve hoca-öğ- 
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renci ilişkilerini çözümlemede önemli bilgiler içermektedirler. Elde etti- 
біт bazı icazetnameler okunan ilmi disiplinleri ve hatta hocanın okuttuğu 
kitap ve metinleri bile zikretmektedir. 


Arşiv Belgeleri (Vakfiyeler ve Şer'iyye Sicilleri vs) 

Arşiv belgeleri, bilhassa vakfiyeler ve şer'iyye sicilleri, ait oldukları 
dönemlere ait ekonomik, sosyal ve hukuki durumların açığa kavuşturul- 
masına ışık tutmakla birlikte, biyografik çalışmalar için de son derece kıy- 
metli bilgiler ihtiva ederler. Hatta bazen, sosyal ilişkilerin içyüzünü kavra- 
mada anahtar role sahiptirler. Aşağıdaki çalışmada birçok vakfiye ve şer'iy- 
ye sicil defteri incelenmiş ve değerlendirilmiştir. Özellikle cami, medrese, 
tekke, kütüphane gibi kurumları ele alırken bu belgelerden istifade ettim. 


Hâdimi, Hocaları ve Talebelerinin Eserleri 

Hâdimi ve onun hocaları ile öğrencilerinin ilmi ve edebi şahsiyetle- 
rini, fıkıh, ilahiyat, ahlak ve tasavvuf başta olmak üzere çeşitli konulardaki 
görüşlerini ortaya koymak için, bunların kaleme aldığı eserlere müraacat 
ettim. Bu eserlerin çoğu hâlâ el yazması olarak çeşitli kütüphanelerin raf- 
larında duruyor. Özellikle Konya'da Yusufağa ve İstanbul'da Süleymaniye 
Kütüphanelerinde bulunan bu eserler, bugüne kadar din ve bilim adamla- 
rının ilgisine pek mazhar olamamışlardır. Birçok risale ve kitap ilk defa 
aşağıdaki çalışmada gün yüzüne çıkarılacak ve değerlendirilecektir. 


Salnameler 


Konya vilayet salnameleri, son dönem Osmanlı Konya'sında sade- 
ce ekonomik, sosyal ve kültürel hayatı aydınlatmak için değil, aynı zaman- 
da din ve eğitim-öğretim durumunu ortaya koymak için de mutlaka baş- 
vurulması gereken önemli resmi belgelerdir. Bunlar, şehir tarihi ve şehir- 
deki cami, mektep, medrese, tekke, dergâh, kütüphane gibi kurumlar 
hakkında çok değerli bilgiler, rakamlar, istatistikler ihtiva etmektedirler. 
Bazıları, Hadim ilçesi ile ilgili, başka hiçbir yerde bulunmayan bilgiler 
sunmaktadır. Birkaçında Hâdimi'nin medresesi ve kütüphanesi hakkında 
veriler bulunmaktadır. 
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ARAŞTIRMA YÖNTEMİ VE ÇALIŞMANIN YAPILANMASI HAKKINDA 

Hâdimi'nin ilişkilerinin, faaliyetlerinin ve etkilerinin tespitinde 
biyografi, tarih ve filoloji araştırma teknikleri yanında network (ilişkiler 
ağı) analizi metodu da kullanılmıştır. İlk defa Amerikalı bilim adamı 
Harrison White tarafından ortaya atılan, daha sonra onun talebeleri ara- 
cılığıyla bütün Amerika ve Avrupa'ya yayılan ve günümüzde özellikle 
sosyal bilimlerde (sosyoloji, antropoloji, psikoloji vs) yaygın olarak uygu- 
lanan ilişkiler ağı analizi metodu son yıllarda önemli kişi, gruplar ve ku- 
rumların ilişkiler ağının ortaya konması için de kullanılmaya başlanmış 
ve iyi sonuçlar verdiği saptanmıştır.” Bu metot perspektifiyle sosyal ak- 
törler arasındaki gözlemlenebilir ilişkiler analiz edilmektedir. Aktör bir 
kişi, grup veya kurum olabilir. Aktörün hayatı (arkadaşları, dostları, üye- 
si olduğu dernekler, fikir kulüpleri vs) ile ilgili bütün bilgiler toplanır; el- 
de edilen veriler değerlendirilerek araştırılan kişi, grup veya kurumun et- 
kilediği ve etkilendiği diğer aktörler, üyeler saptanır; karşılıklı ilişki ve et- 
kileşimin yönü ortaya konur. Kişilerin ait oldukları sosyal ilişkiler ağına 
mı, yoksa ağın kişilerin düşünce ve davranışlarına mı etki ettiği sorusu- 
nun cevabı aranır. 

İlişkiler ağı analizi metotları ve sonuçları ilk defa J. C. Mitchell, 
ondan sonra da |. Boissevain“ tarafından ele alınıp değerlendirilmiştir. 
Her iki araştırmacı, sosyal ilişkileri betimleyen niteliksel ve niceliksel gös- 
tergelerin birbirleriyle irtibatına vurgu yaparak, ilişkiler ağının, bütün ola- 
rak veya bir kişinin perspektifinden izah edilebileceği sonucuna varmışlar- 
dır. Niceliksel göstergelerin en başında ilişkilerdeki derinlik ve genişlik ge- 
lir. Burada birey kendi etrafında yoğunlaşan ilişkilerin ağındadır. Ağdaki 
muhataplar (diğer bireyler) doğrudan veya sadece dolaylı ilişkilerle gösteri- 
lir. Doğrudan ilişkilerin dolaylı ilişkilerle münasebeti, ağda yer alan bireyin 
baş aktör mü (ağın merkezi mi), yoksa figüran mı olduğu hakkında bilgi 
verir. Ağda bulunan bireylerin kendi aralarındaki ilişkilerinin (sıklık, çok- 
luk) durumu ise ilişkiler ağının derinliğini belirler. 

1970'li yıllardan sonra birçok alanda uygulanmaya başlayan ilişkiler 
ağı analizlerinde din faktörü ilk zamanlar tali bir öneme sahipti. |. Boisse- 
vains'in Malta'daki Katolik bir çevre üzerine yaptığı çalışmalar ile dikkatler 
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ilk defa, sosyal ilişkilerde dinin rolü üzerine çekilmiştir. Boissevains bir 
köyde çeşitli ulu kişilerin cemaatlerinde görülen sosyal gerilimler üzerine 
yaptığı çalışmada, ruhban sınıfı eğitimi çerçevesinde yapılan seyahatlerin 
ve ruhban sınıfına girişin, bireyin ilişkiler ağının genişlemesini sağlayabi- 
leceği gibi, onun daha önce ait olduğu çevreden yalıtılmış olmasına da ne- 
den olabileceğini göstermiştir.“ Yine P. Dujardin'in neşrettiği politik, dini, 
ticari ilişkiler ağlarını konu alan makalelerden oluşan bir kitapta sosyal iliş- 
kilerde dinin rolüne özellikle vurgu yapılmıştır.” 

İlişkiler ağı analiz metodunun İslam toplumları hakkındaki çalış- 
malarda da kullanıldığını görüyoruz. M. L. Meriwether 1770-1830 arasın- 
da Halep'te yaşayan âyân ailelerin sosyal uyumunu geniş bir şekilde ele 
alan bir çalışma yapmıştır. C. O Voll 1975'te yayımlanan bir makalesin- 
de, Muhammed Hayat es-Sindi etrafında oluşan ilişkiler ağını inceleyerek 
hac seyahatinin ulema arasında yeni ilişkilerin kurulmasına vesile oldu- 
ğunu göstermiştir.“ Stefan Reichmuth ve Roman Loimeier birlikte hazır- 
ladıkları bir makalede, ilişkiler ağı araştırma analizinin Müslüman âlim 
ve cemaatler üzerine de uygulanabileceğini ve bunun diğer metotlarla or- 
taya konması oldukça zor neticeler verebileceği sonucuna varmışlardır.” 
Stefan Reichmuth'un inisiyatifiyle Bochum Ruhr Üniversitesi İslam Bi- 
limleri Kürsüsü'nde hayata geçirilen ulusal ve uluslararası kontekste İslâm 
eğitim ağları (18.-20. yy) konulu bir proje çerçevesinde, ilişkiler ağı araştır- 
mia metodu ile çeşitli ülkelerden seçilmiş Müslüman âlim ve/veya cema- 
atler araştırılmıştır.“ 

Nihayet ilişkiler ağı analiz metotlarının Türkiye'de de uygulanmaya 
başladığını görüyoruz. Recep Şentürk, 1998'de Columbia Üniversitesi'e 
sunduğu Narrative Social Structure: Anatomy of the Hadith Transmission 
Network, CE 610-1505 adlı doktora tezinde, sosyal ilişkiler ağı analizlerinde 
ihmal edilen kültür ve zaman boyutunu dikkat alarak “hadis rivayet ağın- 
daki hoca ve talebe ilişkilerini tasnif edip sayısal olarak analiz” etmenin 
mümkün olduğunu göstermiştir. “İlişkiler önce tabaka içi (yatay) tabaka-dı- 
şı (dikey) olarak ikiye ayrılmıştır. Bu bakış açısından her tabakanın veya 
açık ifadesiyle muhaddisler kuşağının yatay ve dikey ilişkileri mukayeseli 
bir şekilde 26 tabaka boyunca incelenmiştir.” 
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Biz de aşağıdaki çalışmada, Hâdimt gibi taşralı bir âlimin gerçeğe 
yakın portresini çizebilmek, onu parça parça değil, bütün yönleriyle değer- 
lendirebilmek, kariyerini olduğu kadar, nesiller arası etkilerini de saptaya- 
bilmek için sosyal ilişkiler ağı analizleri metotlarına da (network) başvura- 
cağız. Kurulan ilişkileri birey perspektifinden (Hâdimi merkezli) ele alarak 
Hâdimi'nin etrafında oluşan hoca-öğrenci/mürşit-mürit ağlarını araştıra- 
cağız.'Hâdimi önceleri babasından devraldığı ilişkiler ağının içinde pasif 
bir grup üyesi gibi yetişirken, daha sonra bu ağın büyüyüp genişlemesini 
sağlayan aktif bir sosyal aktör olmuştur: Belirleyen ve etkileyen bir aktör. 

Yazılı metinler ile arşiv belgelerine dayanan bu metodun uygulan- 
masında özellikle aşağıdaki noktalara dikkat edilecektir: 


ı. Hâdimi ve onunla ilişkisi olan şahıslar hakkında bilgiler ve veri- 
ler toplanacak ve bunlar değerlendirilecektir. Bu yöntemle, şa- 
hıslar arasındaki ilişkinin mahiyeti, derinliği ve yoğunluğu tes- 
pit edilecektir. 

. Yatay ve dikey ilişkiler birbirlerinden bağımsız incelenecektir. 
Aynı nesle veya döneme ait sosyal ilişkiler (synchronic) ile Hâdi- 
mi ve çağdaşları arasındaki ilişkiler saptanacaktır. Farklı nesille- 
re ve zamanlara mensup kişiler arasındaki ilişkiler (diachronic) 
ile Hâdimi ile onun öğrencileri, öğrencilerinin öğrencileri ve 
sonraki nesillerle ilişkiler incelenecektir. 

. Dolaylı ilişkiler de dikkate alınacaktır. Bilhassa Hâdimi'nin hoca- 
ları ve öğrencilerini ele alırken bu noktaya özellikle dikkat edile- 
cektir. Örneğin Hâdimi'nin'hocası Kazabadi incelenirken, onun 
öğrencileri ve öğretmenlerine de değinilecektir. 


N 


w 


Ne var ki, sosyal ilişkiler ağı metodunu tarihsel kişi, grup veya ku- 
rumların araştırılmasında uygulamanın birtakım zorlukları vardır. Her 
şeyden önce araştırma konusu ile ilgili bilgi ve belgeler eksik olabilir. Bu 
zorluk Hâdimi için daha da büyüktür. Zira Hâdimi'nin hayatı ve ilişkileri 
bütün detaylarıyla kaydedilmiş değildir. Dolayısıyla dağınık ve eksik bilgi 
ve belgelerlerden ya da menkabe tarzı rivayetlerden bir yapboz oluşturmak 
ve resmi tamamlamak durumundayız. 
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Hâdimi'nin ilmi kişiliğinin, tartışmalarının, çeşitli konular ve me- 
seleler hakkındaki düşüncelerinin araştırılması, onun eserlerinin incelen- 
mesi ve değerlendirilmesine dayanmaktadır. Gerekli yerlerde Hâdimi'nin 
referans aldığı âlimlerin eserleri de dikkate alınacaktır. Ayrıca, Hâdimi ve 
eserleri üzerine yapılan çalışmaların araştırılması, onun etkilerinin özellik- 
le hangi alanlarda sürdüğünü göstermekle kalmayacak, aynı zamanda 
onun dolaylı ilişkilerinin dikey boyutu hakkında bilgi verecektir. Hâdi- 
mi'nin eserlerini istinsah edenler, yayınlayanlar, yorumlayanlar, şerh eden- 
ler ve Türkçe'ye çevirenler bu yolla daha kolay tespit edilecektir. 

Aşağıdaki çalışma, giriş hariç, altı bölümden oluşmaktadır. Birinci 
bölüm, Hâdimi'nin aile kökenini, sosyal çevresini ve bu çevrenin kültürel 
yapısını ele alacaktır. Burada özellikle aile ileri gelenleri, mevcut bilgi ve 
belgeler ışığında tanıtılacaktır. 

İkinci bölüm, Hâdimi'nin aldığı eğitimi tartışacaktır. Osmanlı taş- 
rasında bir çocuğun nasıl bir eğitim aldığını ortaya koymak için, Konya 
mektep sistemi, yerel özellikler dikkate alınarak incelenecektir. Buradan 
hareketle Hâdimi'nin ilk öğrenimi somutlaştırılmaya çalışılacaktır. Daha 
sonra, Hâdimi'nin eğitim ve öğreniminin medrese safhası incelenecektir. 
Bu kapsamda, onun Hadim ve Konya'da sürdürdüğü, İstanbul'da tamam- 
ladığı medrese eğitimi, bütün yönleriyle aydınlatılmaya çalışılacakatır. Ho- 
calarının yetişme tarzları, ilmi-edebi şahsiyetleri, dünya görüşleri ve etkile- 
ri ortaya konulacaktır. Özellikle Kazabadi üzerinde etraflıca durulacaktır. 
Zira o, ilmiye hiyerarşisinde önemli bir yere sahiptir ve İstanbul uleması 
arasında sözü geçen birisidir. Buna karşın görüşleri ve özellikle tasavvufa 
bakışı, çeşitli kesimlerce farklı farklı değerlendirilmiştir. Onu savunanlar 
olduğu kadar, eleştirenler de vardır. İkinci bölümde son olarak, Hâdi- 
mi'nin Konya ve İstanbul seyahatleri, hac vazifesi ve bu esnada kurduğu 
ilişkileri incelenecektir. 

Üçüncü bölümde, Hâdimi'nin etkili olduğu faaliyet alanları üzerin- 
de durulacaktır. Burada özellikle müderris, müftü, sufi ve fakih olarak Hâ- 
dimi'nin etkinlikleri söz konusudur. Fıkıh ve tasavvuf alanlarındaki etkin- 
likleri, onun şeriat-tarikat ya da tasavvuf-fıkıh bütünlüğü konseptinin bir 
yansımasıdır. Bu bölümün son alt başlığı Hâdimi'yi bir yazar olarak ele ala- 
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caktır. Onun telif ettiği eserler, şerhler ve haşiyeler ait oldukları disiplinle- 
re göre tasnif edilerek sunulacaktır. 

Dördüncü bölümde, Hâdimi'nin bazı eserlerinin ilk defa sistema- 
tik analizi yapılacaktır. Bu yolla, İslam bilimlerinin neredeyse tamamında 
eser veren Hâdimi'nin ilmi kişiliği ortaya konulacak, onun kelamın, fıkıh 
ve tasavvufun çetrefilli konuları hakkındaki görüşleri tespite çalışılacaktır. 

Beşinci bölüm, tahsilini kısmen veya tamamen Hâdimi'de tamam- 
layan, Hâdimi'nin rahle-i tedrisinden geçmiş âlim ve sufilerin hayat ve 
eserleri hakkında bilgiler sunacaktır. Burada, bir yandan öğrencilerin hoca- 
larına bağlılıkları, diğer yandan karşılıklı etkileşimin olup olmadığı üzerin- 
de durulacaktır. Bu yolla, hoca-talebe ilişkilerinin dikey boyutu hakkında 
bilgi sahibi olunacaktır. 

Altıncı ve son bölüm Hâdimi'nin çeşitli etki alanları tespit edilme- 
ye. ve değerlendirilmeye çalışılacaktır. Özellikle tasavvuf, ahlak ve siyaset 
sahalarında, günümüze değin devam eden etkiler söz konusudur. 

Çalışmanın sonunda Ek'ler vardır. Burada, bazı icazetnameler ile 
arşiv belgelerinin fotokopilerinin yanında, Hâdimi soyundan gelenlerle ya- 
pılmış bir söyleşi bulunmaktadır. 
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Birinci BÖLÜM 


HÂDİMİ'NİN SOYU VE AİLESİ 


tanınmış ailelerinden birisi olarak kabul edilir. Bu aileden, özellik- 

le 18. yüzyıldan itibaren çok sayıda âlim ve sufi çıkmıştır. Bunlar- 
dan ikisi ilmiye teşkilatında yüksek makamlara kadar yükselebilmiş, diğer- 
leri ise genellikle Hadim ve civarında müftü veya müderris olarak faaliyet 
göstermeyi tercih etmişlerdir. Kara Hacı olarak bilinen Mustafa Efendi 
(Hâdimi'nin babası, öl. 1147/1734), ünlü Nakşibendiye şeyhi Murad Buhâ- 
ri'nin Anadolu'daki halifelerinden birisi olarak dikkatleri üzerine çekerken, 
Ebu Nuaym Ahmed (öl. 1160/1747) Seydişehir'deki bir zaviyenin zaviyedarı 
olarak tesir etmiştir. Fakat en meşhurları -görüşleri ve düşünceleriyle en çok 
etki bırakanları- hiç şüphesiz Ebu Said Muhammed el-Hâdimi'dir. O, 18. 
yüzyılın başlarına kadar bir köy olan Hadim'in, dini, ilmi-edebi, tasavvufi fa- 
aliyetlerin, medrese tahsilinin ve tarikat eğitiminin Anadolu'daki en büyük 
merkezlerinden biri haline gelmesinde başrolü oynamıştır. 

Ailede el-Hüdimi nisbesiyle tanınan ilk kişi Hâdimi'nin babası 
Mustafa Efendi'dir." Artık ondan sonra bu aileden gelenler kaynaklarda, 
hep Hâdimi veya Hâdimi-zade nisbesiyle anılmışlardır.? Cumhuriyet döne- 
mine kadar bu nisbelerle tanınan Hâdimilerin çoğu zı Haziran 1934'te çı- 
kan soyadı kanunu ile Hadimioğlu soyadını almışlardır. 

Osmanlı Devleti”nde, ancak ileri gelen tanınmış aileler -ki bunlar 
genellikle ulema kökenlidir- belli isimler veya nisbeler taşıyorlardı. Hâdi- 
milerin en geç 18. yüzyıldan itibaren el-Hâdimi nisbesini taşıyor olması, bu 
ailenin yüksek sosyal statüsünün ve aile bireylerinin ulema sınıfına dahil 
olmasının bir sonucudur. 

Bu bölümde Hâdimi'nin aile kökeni özerinde durulacaktır; soyu, 
aile yapısı, yetiştiği çevre araştırılacak, kariyeri ve etkisinin nasıl bir ailevi 
arka plana sahip olduğu ortaya konulacaktır. Önce ecdadı hakkında bilgiler 
verilecek, bunu aile fertlerinin mevcut kaynaklar ışığında tanıtılması izle- 


H adimi ailesi, Konya'nın -ve belki de Anadolu”nun- en köklü ve en 
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yecektir. Burada söz konusu olan, Найіті'піп babası Mustafa Efendi, an- 
nesi Hediye Hanım, kardeşi Ebu Nuaym ve kız kardeşleri Fatma, Zeyneb 
ve Ümmü Gülsüm'ün biyografileridir. Oğulları üzerinde dördüncü bölüm- 
de etraflıca durulacağından burada onlardan bahsedilmeyecektir. 


Soyu 


Biyografik kaynaklarda Hâdimi'nin soyağacı 6 nesil geriye doğru 
giderek verilmektedir. En erken cedden yola çıkarak bunlar sırasıyla şu 
isimlerden ibarettir: 


т. Bedreddin > 2. Hüsameddin > 3. Hüseyin > 4. Abdurrahman > 
$. Osman (Hâdimi'nin dedesi) > 6. Mustafa (Hâdimi'nin babası)? 


Kaynaklarda -baba Mustafa hariç- önceki isimlerle ilgili herhangi 
bir bilgi mevcut değildir. 

Nesiller arasında ortalama 30 yıllık bir aralık varsayılırsa, bilinen ilk 
ced Bedreddin'in 15. yüzyılda yaşamış olduğuna hükmedilebilir. Bu, Kara- 
manoğulları'nın çöküş dönemine denk gelmektedir. Hâdimi soyundan ge- 
lenlerin ilk defa bu tarihlerde Konya'ya yerleştikleri şeklindeki bilgiler bu 
soyağacını doğrulamaktadır. 

Hâdimi'nin soyuna ilişkin daha kuvvetli bir kaynak, Mustafa Efen- 
di'ye atfedilen bir risaledir.* Süleymaniye Kütüphanesi'nde bulunan ve 
1114/1702 tarihinde yazılan risalede Hâdimi'nin soyu, baba Mustafa Efen- 
di dahil, 7 nesil geriye götürülerek verilmektedir: 


I. Mustafa Efendi < 2. Osman < 3. Abdurrahman < 4. Hüseyin < s. 
Abdülcemil < 6. Muhammed < 7. Hüsameddin 


Diğer soyağacıyla karşılaştırıldığında bu kaynakta verilen isimler, 
Hüseyin'e gelinceye kadar Hadimioğlu ve Göktaş'ın listesiyle aynıdır. On- 
dan geriye doğru Hadimioğlu ve Göktaş'a göre iki, risaleye göre üç nesil da- 
ha vardır. Gerçi Hüsameddin her ikisinde de vardır, ama Bedreddin risale- 
de, Abdülcemil ve Muhammed ise Hadimioğlu ve Göktaş'ta yoktur. 
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AİLENİN SEYYİD STATÜSÜ 


İslam ulemasının ve mutasavvıfların soylarını Hz. Muhammed'e 
dayandırma istekleri (seyyidlik), bilinen bir gerçektir. Zira seyyid”ler, önceki 
dönemlerde olduğu gibi Osmanlı Devleti'nde de önemli sosyal statüye ve 
maddi-manevi birtakım imtiyazlara sahiptiler. Müslüman halkın da öteden 
beri Hz. Peygamber sülalesine mensup olanlara karşı derin saygı ve bağlı- 
lıkları vardır. 

Özellikle tasavvufta seyyidliğe büyük önem verilir ve örneğin şey- 
hin seyyid olması beklenir. Denilebilir ki şeyhlikle seyyidlik, birbirinden ay- 
rılmaz. Seyyid olan şeyh, bu statüsüyle müritleri üzerindeki manevi nüfu- 
zunu güçlendirir. 

Seyyidlerin işlerini yürütmek üzere nakibü'eşrâf adında bir kurum 
ilk defa Abbasiler zamanında ortaya çıktı. Osmanlılar bu kurumu aynen 
devraldı. Kurumun en önemli görevi, seyyidlerin işleriyle ilgilenmek, sah- 
te seyyidleri gerçeğinden ayırt etmekti. Yeşil renkle temsil edilen ve kendi- 
lerine mahsus alametler ve kıyafetlerle dolaşan seyyidlerin dini olduğu ka- 
dar sosyal ve siyasi birtakım imtiyazları da vardı. Örneğin vergi ve rusum- 
dan muaf tutulurlardı” 

Kaynaklarda verilen soyağaçlarındaki eksiklikler bir yana, Hâdi- 
mi'nin Hz. Muhammed'in soyundan geldiğine dair kuvvetli bir inanış var- 
dır. Gerçekten de o, bazı kaynaklarda Hüseyni, bazılarında seyyid —yani Hz. 
Muhammed'in torunu Hüseyin'in soyundan gelen kişi— olarak zikredil- 
mektedir." Nitekim 1175/1761 yılına ait bir vakfiyede Hâdimi'nin Beni Ad- 
nân kabilesine dayanan Hz. Peygamber evladı soyundan geldiği yazmakta- 
dır (min sülgleti evlâdi'n-Nebi min kabâ'ili beni Adnân). 

Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi'nin “Hâdimi Ebu Said” 
maddesi yazarı Mustafa Yayla da Hâdimi'nin soyunun Hz. Muhammed'e 
dayandığını belirtmektedir.? 

Keza Hâdimi bizzat kendisi, bir murakabe'sine dayanarak Hz. Pey- 
gamber soyundan geldiğini iddia etmektedir: 


“Babamın kabrini ziyarete vardım. Usül üzere gidiyorken, babamın 
ruhaniyeti hasıl oldu. Aramızda konuşma vuku buldu. Babam, 'se- 
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nin isteğin, benim kabrime gelmekle hasıl olmaz. (S. A.) veselleme 
git” dediler. Oraya gittim. Rasülüllah'ın kabri şerifi göründü. İzin 
istedim, içeri girdim. Evvelâ Sıddık'i Azamla, Ömer'i Faruk Hazret- 
lerine vardım. Cenab" Hakkın beni affı ve Peygamberimizin (S. A.) 
şefaati için onlardan ricada bulundum. Üçümüz beraber (S. A.) in 
merkad”i şerifine gittik. “Ya Rasülüllah, şu getirdiğimiz zat, senin 
evladındır, şeriatın hâdimidir. Mağfiret için, Cenab'ı Hak'tan bu- 
lunmamızı istirhama geldik”, dedikleri zaman; (S. А.); Allah'a iltica 
ile “Ya Rabbi, bu benim evladımdır ve bihakkın evlatlığa riayet eden 
evlatlarımdan şeriatımızı neşirde benim sünnetimi muhafaza ile, 
şeriatımızı yapmakla ve güzel ahlakla mevsuktur. Kullarının ihtiya- 
cını karşılar', (müfti vazifesi görür. Ahkâm'ı şeriyeyi ilan etmek, 
ümmetinin ahlakını itmam ve bâtınlarını ıslah ve şeriatınızı intişar- 
Ја muvezzaftır.) deyince; o anda hitab'ı izzetle yetişerek tarfı ilahi- 
den “ğafertü evladike, ehabbabike ve etkiya ike ve ümmetike' deye 
sesler geldi ve ‘kulluğun nisbetinde mağfiret olundun” dediler...” 


Bundan sonra Hâdimi'den vaaz ve nasihat etmesi istenmiş, bunun 
üzerine kısa bir vaaz vermiş. Murakabenin bundan sonraki bölümünde 
anlatılanlar, Hz. Muhammed'in İsra ve Miraç olaylarını hatırlatıyor. Ade- 
ta H. Muhammed gibi Hâdimi de yanında 7 kişi olduğu halde 7 kat göğe 
çıkmış, Allah'a en yakın hissettiği yerden kendisi, ailesi, çocukları, hoca- 
ları, talebeleri, dostları için dua etmiş ve Hz. Peygamber'e mülaki olmayı 
istemiş. Bunun üzerine Kesfiyail isimli bir melek tarafından getirilen bir 
bineğe binerek yola çıkmış, çok gitmeden Hz. Ebubekir'in kabrine var- 
mışlar. Onunla kısa bir görüşme yaptıktan ve duasını aldıktan sonra Hz. 
Peygamber'in huzuruna gitmiş. Hz. Muhammed, Hâdimi'yi “Hoşgeldin! 
Sefalar getirdin ey oğul, ey sevgili” diyerek karşılamış. Ona çok vasiyetler 
yapmış ve hatta “sen benim 18. evladımsın” demiş. Sonra Hz. Ali'nin kab- 
rine göndermiş. O da “Hoşgeldin evladım! Bu evlatlığı bihakkın hıfzettin” 
diyerek onun soyundan geldiğini teyit etmiş. Hz. Ali'nin yanında bir hay- 
li kaldığını anlatan Hâdimi daha sonra kendisi için getirilen atlara bine- 
rek geri dönmüş.” 
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Görüldüğü gibi, Hâdimi açıkça Peygamber soyundan geldiğini iddia 


etmektedir. Oysa seyyidlerin ellerinde siyadet beratı denilen ve Peygamber 
soyuna mensup olduğunu gösteren huccetleri olması gerekirdi. Hâdimi'nin 
böyle bir huccete sahip olup olmadığını bilemiyoruz. Fakat elimizde 
1175/1761 yılına ait bir vakfiye bulunmaktadır ki bu, kadılık tarafından onay- 
lanan resmi bir belgedir. Bu belgede Hâdimi'nin seyyidliği teyit ediliyor." 


Keza Süleymaniye'de bulunan Menâkibü'veliyyi'l-müftl-Hâdimi fi 


esnö”iT-murakabe adlı bir menkıbede Hâdimi, Hz. Peygamber'in Hz. Ali 
(r.a.)'ye kendisi için: “Bu kişi senin çocuklarından ve talebelerinden biri- 
dir” dediğini anlatmaktadır. Hâdimi şöyle anlatıyor: 
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“ sonra, Ramazan'ın 28. ci günü, iki namaz vakti arasında Ha- 
dim'deki camide itikafta iken, yanıma bir adam geldi. “Bazı esraren- 
giz kimseler ziyaretine gelecekler dedi. “Hoş gelsinler!” dedim. Bir 
süre sonra bir adam daha geldi. 'Kutup sizi ziyaret etmek istiyor de- 
di. 'Buyursunlar” dedim. Sonra büyük bir kalabalık geldi, зоо kişi 
olduklarını söylediler. Onlarla bir süre sohbet ettim. Sonra yine bir 
grup insan geldi. до kişi olduklarını söylediler. Onlarla da sohbet et- 
tim. Daha sonra 7 kişi geldi. ... Onlarla da sohbet ettim. Sonra imâm 
olduklarını söyleyen iki adam geldi... Onlara karşı fazla hürmetkar 
davranmadım ve yerimden kalkmadım. Böyle davranmayı, isimleri- 
ni unuttuğum bazı büyük hocalardan öğrenmiştim. Geri döndüler. 
Sonra Kutup geldi ve karşıma oturdu, elimi tuttu. “Sana dünyayı, 
onun zevk ve eğlencelerini ... terketmeni tavsiye ederim” dedi. Ten- 
bihlerinden bazılarını unuttum. Sonra dendi ki, Hz. Peygamber ge- 
ce sana gelecek. Ayağa kalkarak onu karşıladım. Yanıma gelmesine 
şaşkınlıkla sevindim. O anda yanına oturdum ve kendi kendime, bu- 
nun benim için bir uyarı mı olduğunu düşünmeye başladım. ... Son- 
ra Hz. Peygamberle onun kabrine gittik. Kabri bir çöl misali koca- 
mandı. Hz. Peygamber (s.a.v) sırtını batıya, sağ tarafını kıbleye çevir- 
di. Ebu Bekir (r.a.) ve Ömer (r.a.) onun aşağısındaydılar; Osman so- 
lunda, Ali ise yine aşağısında idi. Diğer bütün sahabe arkasındaydı. 
Hz. Peygamber (s.a.v) beni göstererek “Ey Ebu Bekir (r.a.) bu senin 
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talebelerinden biridir!, ey Ali (r.a.) bu senin çocuklarından ve talebe- 
lerinden biridir, o ilmi yaymak ve ümmetimi aydınlatmak için bü- 
yük çaba gösteriyor. Onun için, çocukları, ailesi, talebeleri, hocaları 
ve sevenleri için, hizmet edenleri ve babasına karşı hürmetkar olan 
herkes için şefaat ettim” diye buyurdu. Sonra onun halkasına katıl- 
dım. Murakabe esnasında onlar arasındaydım. Bu esnada bir süre 
geçti. Bu sürede Allah bana, kendisini sevmemi, tam bir itaatla ona 
itaat etmemi ve şeriata göre yaşamamı kolaylaştırdı.” 


İslam mutasavviflarının ve bilginlerinin öteden beri bu tür menk- 
belere büyük önem verdikleri bilinen bir gerçektir. Bugün bile tarikat şeyh- 
leri ve cemaat önderleri hakkında benzer menkıbeler duymaktayız. Peki 
buna neden ihtiyaç duyulur? Bunun sebebi açıktır: Kerametleri nakledilen 
velinin yüceliğini müritlere anlatarak onların şeyhe daha sıkı bağlanmala- 
rını sağlamak ve tarikata yaygınlık kazandırmak. Hâdimi'den nakledilen 
bu murakabe ve menkıbe, hiç şüphesiz, onun peygamber soyundan gelen 
bir seyyid olduğu inancını pekiştirmiş, ona bağlılığı kuvvetlendirmiş, onun 
tarikat ve öğretilerinin yayılmasına yardımcı olmuştur. Seyyidliğin, diğerle- 
ri gibi Hâdimi'ye de çalışmalarında, faaliyetlerinde büyük bir saygınlık ka- 
zandırdığı kuşkusuzdur. Bu vasfı ile o, sadece halk nazarında değil, mürit- 
ler çevresinde ve ulema arasında da manevi bir nüfuza sahipti. 


HÂDİMİ AİLESİNİN YÜKSELİŞİ 

Daha önce de belirtildiği gibi Hâdimi ailesinin geçmişini 6-7 nesil, 
yani Selçuklular zamanında Моро! istilalarından kaçarak Konya'ya kadar 
gelen dedelerine kadar geriye götürmek mümkündür. Buhara kökenli ol- 
duğu belirtilen ailenin tespit edilebilen ilk üyelerinin, Hadim yakınlarında- 
ki bir yere yerleştikleri kabul edilmektedir.” M. Ali Uz'a göre, Hâdimiler 
Konya ve çevresinin Türkleştirilmesi ve İslamlaştırılmasında çok büyük rol 
oynayan dört aileden biridir.* 

Bununla birlikte Mustafa Efendiye gelinceye kadar, Hâdimi ailesi- 
nin geriye doğru nesillerini temsil edenlerle ilgili hemen hemen hiçbir bil- 
ginin bulunmayışı, bu ailenin 18. yüzyıldan önce pek dikkat çekmediğini 
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gösterir. Ailenin yükselerek kendinden bahsettirmesi 18. yüzyıldan itiba- 
ren ve özellikle Muhammed Hâdimi'nin çalışmaları ile birlikte olmuştur. 
Aşağıda, Konya ve çevresinin İslamlaşması ve Türkleşmesinde büyük rolü 
olduğu söylenen Hâdimi ailesini tanıtmak istiyoruz. Bu, Hâdimi'nin nasıl 
bir aileden geldiğini, kariyerini nasıl bir ailevi arka plan üzerine inşa ettiği- 
ni anlamamız açısından önemlidir. 


Hâdimi'nin Babası Mustafa Efendi 


Hâdimi ailesinde hakkında biraz bilgi sahibi olduğumuz ilk kişi 
Hâdimi'nin babası Kara Hacı Mustafa Efendi'dir. Fahru'r-rum (Rum-Ana- 
dolu'nun övünç kaynağı) lakabıyla tanınan Mustafa Efendi'nin hayat hika- 
yesi, tanınmış biyografik eserlerde mevcut değildir. Adı sadece, Hâdi- 
minin biyografisinin verildiği yerlerde, onun babası olarak geçmektedir. 
Mesela Bursalı Mehmet Tahir'in eserinde o, Hâdimi'nin babası olarak zik- 
redilir, ancak hayatı hakkında bilgi verilmez. 

Konyalı biyograflar tarafından yazılan hal tercümelerinde de Mus- 
tafa Efendi hakkında pek fazla bilgi verilmemiştir. Mesela Mehmet Önde- 
rin eserinde o, sadece Hâdimi'nin babası ve hocası olarak anılır.” Hâdimi- 
ler hakkında birçok bilgi ve belgeyi içeren Hadimioğlu'nun eserinde bile 
onunla ilgili bilgiler çok eksik ve yetersizdir." Göktaş"ın eserinde de bilinen 
bilgilerin tekrarından ileri geçilmez.” Benzer durum M. Ali Uz”un eseri 
için de söylenebilir. Gerçi Uz, diğer biyografların aksine, Mustafa Efendi'ye 
iki sayfa yer ayırmıştır. Ancak, o da bilinen bilgilerin ötesinde yeni katkılar 
ortaya koyamamıştır.* 

Bununla beraber Mustafa Efendi'nin hayatını belirli bir ölçüde ay- 
dınlığa kavuşturmamıza yarayacak birtakım belgeler mevcuttur. Bunların 
başında kendisi veya oğulları tarafından verilen icazetnameler gelmektedir. 
Ayrıca kabir taşı kitabesi de onun kariyeri ve etkisi hakkında ipuçları verir. 
Hepsinden önemlisi, onun hocası Yusuf b. Ahmed b. Muhammed е-Аті- 
di'den aldığı hadis icazetidir.” Bir diğer önemli kaynak, Süleymaniye'deki 
nüshasında nisbe olarak adlandırılan şeyh silsilesidir.”” Bütün bu sayılanla- 
rın dışında bizzat Hâdimi'nin bazı eserlerinde babası hakkında verdiği kıy- 
metli bilgiler mevcuttur. 
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Mustafa Efendi'nin Tahsili 


Fahru'r-Rum unvanıyla meşhur olan Kara Hacı Mustafa Efendi, 
Hadim'e 20-25 kım uzaklıktaki Afşar Köyü yakınındaki Karacasadık'ta doğ- 
du.” İlk eğitimini babası Osman Efendi'den aldığı sanılmaktadır. Babası 
hakkında herhangi bir bilgi yoksa da onun —-Göktaş'ın da belirttiği gibi- 
âlim birisi olduğunu tahmin ediyoruz. Bundan sonraki tahsiliyle ilgili, ica- 
zetnâmelerde epeyce bilgi mevcuttur. Buna göre o, üç büyük hocada oku- 
muş ve onlardan icazet almıştır. Bunlar: 


т. Muhammed b. Ahmed b. Muhammed et-Tarsüsi 
2. Yusuf b. Ahmed b. Muhammed el-Âmidi 
3. Ali b. el-Hac Ömer Ereğli 


Mustafa Efendi'yi, yetişme şeklini ve ilmi şahsiyetini ortaya koymak 
için bu hocaları yakından tanımakta yarar vardır. 

т. Muhammed b. Ahmed b. Muhammed et-Tarsüsi 

Mersin'e bağlı Tarsus'ta, köklü bir ailenin çocuğu olarak dünyaya 
gelen Muhammed et-Tarsüsi, 17. yüzyıl Anadolu'sunun önde gelen Hana- 
fi fıkıhçılarından birisi sayılır.” İlk tahsilini Tarsus müftüsü olan babası 
Ahmed et-Tarsüsi'den aldı.” Daha sonra, Osmanlı tarihinde kendisinden 
sıkça bahsettiren Şeyh Muhammed el-Vâni'nin (öl. 1096/1685) derslerine 
katıldı.* Onun derslerini icazet alarak tamamladı.” 

Daha sonra kendini hadis tahsiline veren Tarsüsi, çeşitli hadis ho- 
calarından bu ilmin belli başlı kitaplarını (kütüb-i sitte) okudu. Buharfyi 
Şamlı büyük muhaddis Ali el-Kâmili'de (öl. 1131/1719) Câmiw's-sağir'i de 
Medineli Ahmed b. Muhammed el-Kuşâşi'de (öl. 1071/1661) tamamladı.“ 

Tarsüsi'nin tahsilini tamamladıktan sonra meslek hayatına müder- 
ris olarak başladığını sanıyoruz. Babasının vefatından sonra onun yerine 
Tarsus müftüsü oldu.” Fıkıh ve usul-i fıkıh alanlarındaki çalışmalarıyla 
dikkatleri üzerine çekti. Molla Hüsrev'in Mirkatü'-wusül'üne yazdığı Hâşi- 
ye “ale1-Mir"üt, Osmanlı uleması arasında büyük beğeni topladı. 

Tarsüsi, diğer pek çok Osmanlı fıkıhçısının aksine, matematik ve 
astronomiyle de ilgilenmiştir. Zaman ölçümüne yarayan Rub'ile onun kul- 
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lanımı hakkındaki Kifâyetü'lma türât-i f”Vameli bi-rub”Vl-mukantarüt adlı 
risalesi çok tutulmuş olmalı ki, birçok defa istinsah edilmiş ve -büyük ih- 
timalle— ders kitabı olarak okutulmuştur.” 

Tarsüsi'nin bir başka özelliği, İslam ilim zihniyetiyle ve ilimlerin 
tasnifiyle ilgilenen Osmanlı âlimlerinden biri olmasıdır. Bilim dünyasında 
bugüne kadar henüz pek dikkat çekmeyen Unmüzâcü'lulüm adlı eseri bir 
bilimler ansiklopedisi hüviyetindedir.”” 1272/1859'da basılan eser, Arapça 
dil bilimlerinden, din dışı bilim dallarına kadar tam 24 ilmi disiplin hak- 
kında ansiklopedik bilgiler verir. Özerinde en ayrıntılı durulan disiplinler- 
den biri kelamdır.” Döneminin ilim anlayışını yansıtması bakımından son 
derece kıymetli olan eser, son dönem Osmanlı ilmi zihniyetine önemli öl- 
çüde etki etmiştir. Örneğin Hâdimi çeşitli konulardaki tartışmalarında bu 
esere çokça atıflar yapmıştır. 

Görüldüğü gibi, Hâdimi'nin babası Mustafa Efendi'nin hocası, dö- 
neminin tanınmış âlimlerinden ve muhaddislerinden icazetli olarak parlak 
bir ilmi kariyere sahiptir. Taşra kökenli olmasına rağmen İstanbul'da yan- 
kı uyandıracak derecede ilmi derinliği vardır. 

Mustafa Efendi'nin tahsilini Tarsüsi'de yaptığını, mevcut icazet- 
namelerden anlıyoruz. Konya Koyunoğlu Kütüphanesi'nde bulunan bir 
icazetnameye göre Mustafa Efendi ondan, o dönem geçerli olan bütün 
medrese disiplinlerini tahsil etmiş ve icazet almıştır.” Başka bir icazetna- 
meye göre Hâdimi'nin babası, Tarsüsi'den ayrıca hadis okumuş; bunun 
sonucu aldığı bir icazetle belli başlı hadis kitaplarını okutma yetkisi almış- 
ш. Hakkında icazet aldığı hadis eserlerinden bazıları şunlardır: Buhâri'nin 
Sahih'i, Begavi'nin Mesâbih'i, Tirmizi'nin Terkib'i, Kadı İyaz'ın Şifâ'sı ve 
Suyüti'nin Câmi'ü's-sagir'i.” 

Söz konusu hadis icazeti Mustafa Efendi'nin tek tek hadis kitapla- 
rındaki silsilesini de veriyor. Örneğin Buhâri'nin Sahih'i için verilen silsile 
-geriye doğru- şöyledir: 


т. Muhammed et-Tarsüsi 
2. Muhammed b. Ali el-Kâmilî 
3. Hayreddin ed-Deylemi 
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4. Ahmed b. Muhammed Abdü'l-Âli 

5. Abdü'l-Âli'nin babası 

6. Zekeriyya el-Ensâri 

7. İbn Hacer el-Askalâni 

8. Burhâneddin Ebu İshâk İbrahim eş-Şâmi 
©. Ebu Tâlib Hacer 

10.Sirâceddin Ebu Abdullah b. Muhammed ez-Zebidi 
п. Ebu'l-Vakt Abdülevvel es-Siczi 

12. Ebu'l-Hasan Abdurrahman ed-Dâvüdi 

13. Abdullah es-Serahsi 

14. Ebu Abdullah Muhammed b. Yusuf 

15. Muhammed b. İsmail el-Buhâri 


YUSUF B. AHMED B. MUHAMMED EL-ÂMİDİ 


Mustafa Efendi'nin ders aldığı hocalardan ikincisi, hakkında fazla 
bilgi bulunmayan Âmidli (Diyarbakırlı) Yusuf b. Ahmed'dir. Bilinen biyog- 
rafik eserlerde ismi geçmemektedir. Ancak İzzi Târih'inde birkaç bilgiye 
rastlıyoruz.” Buna göre Yusuf b. Ahmed, Tokat'a gelerek buraya yerleşmiş 
bir âlimdir. Bir süre Tokat müftülüğü de yapan hoca aralarında Ahmed el- 
Kazabadi'nin de bulunduğu pek çok talebe yetiştirmiştir.” 1107/1695 yılına 
ait bir icazetnameye göre o, aynı zamanda, çeşitli hadis kitapları için isnâd'ı 
olan bir hadis âlimidir.” 

İsnâd adı altında Süleymaniye Kütüphanesi'nde bulunan mezkur 
hadis icazetini Mustafa Efendi, hocası Yusuf el-Âmidi'den almıştır. Ereğli- 
li Ali b. Ömer tarafından kaydedilen icazet âdet üzere besmele, hamdele ve 
salavat ile başlar. Ardından hadis ilminin diğer ilimler arasındaki üstünlü- 
güne vurgu yapılır; hadisin Kur'ân-ı Kerim'i anlamak ve dini hükümleri 
(kavâidi'Lİslâm ve'd-Din) çıkarmak için ne kadar önemli olduğu belirtilir.” 
Daha sonra hadislerin nesilden nesile aktarılmasını sağlayan muhaddisle- 
rin çıktığı, bunların Hz. Peygamber'e atfedilen hadisleri râvi ve güvenirli- 
liklerine göre sahih, zayıf, garib ve hasen gibi çeşitli kategorilere ayırdıkları, 
bunların isnâd ile her türlü tağyir ve tahriften korunduğu ifade edilir. Bun- 
dan sonra asıl icazet bölümü gelir ki şöyledir: 
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“Şimdi, Şeyh Mustafa b. Osman Efendi el-Hâdimi kemâl ve fazilet 
erbâbının rehberi (kudveti) Fakir el-Mevla el-Kâmil (Şeyh Yusuf b. 
Ahmed b. Muhammed el-Âmidi) huzurunda ders aldı. Sonra huzu- 
runda Hz. Peygamber'in hadislerinden kırâat etmeyi istemesi ve 
hadis rivâyeti için icazet talep etmesi üzerine Fakir el-Mevla el-Kâ- 
mil, bu talepleri yerine getirdi. Ona hadislerden bir nebze kırâat et- 
ti. İstihâze neticesinde veli, fazıl, âlim ... şeyhi ki o, Yusuf b. Ahmed 
b. Muhammed b. el-Âmidi'dir, ona, hadis kitaplarını rivâyet etmesi 
için icazet verdi.” 


İcazet şu hadis külliyatını kapsıyor: el-Meşâriku T-envár (Segâni), Sa- 
hih (Buhâri), Sahih (Müslim), et-Tergib ve't-Tezhib (Tirmizi), eş-Şifâ (Kadı 
İyaz), Muvattâ' (İmam Mâlik) ve muteber, meşhur “dört kitap” (Ebu Dâ- 
vüd, Tirmizi, Nesâi ve İbn Mâce'nin Sünen'leri). 

Bu isnâd metninden anlaşıldığına göre Yusuf el-Âmidi'nin icazet al- 
dığı hocası Şeyh Yâsin b. İbrahim b. el-Abb ez-Zâhiri'dir. Ona bu isnâdı ve- 
ren muhaddis Mağripli ünlü Şihâbeddin Ahmed el-Makkâri'dir. Görüldü- 
ğü gibi isnad esas itibarıyla mağrip kökenlidir. Bunun Anadolu'ya gelmesi 
ve hatta Hadimli Mustafa Efendi'ye kadar ulaşması son derece anlamlıdır, 
bu isnâd her şeyden önce, o dönemin ilmi faaliyetleri ve ulema ilişkilerinin 
sınırları aşan özelliğini, ilmin İslam coğrafyasının bir yerinden diğer bir 
yerine hızlı akış ve transferini gösterir. 

İsnâdın en önemli öğesi olan Ahmed el-Makkiri (öl. 1041/1632), Ti- 
limsan'da (Telemcen) dünyaya geldi. Fıkıh yanında özellikle hadis ilminde 
uzmanlaştı. Uzun ilim yolculukları çerçevesinde geldiği Şam'da büyük bir 
ilgi ve saygı ile karşılandı. Bir süre Memluk sultanı Ebu Said Seyfeddin 
Çakmak'ın 824'te (1419) yaptırdığı Çakmakiye Medresesi'nde” hadis ders- 
leri verdi.” Derslerini yüzlerce talebe izledi. Bu talebeler arasında Anado- 
lu'nun çeşitli vilayetlerinden gelenler de vardı. Yukardaki isnâd büyük bir 
ihtimalle bu öğrenciler vasıtasıyla Anadolu'ya ulaştı. 

İsnâd metni ayrıca, her bir hadis eserinin râvilerini vermektedir. 
Mesela Buhâri'nin Sahih'i Makkâri'ye üç farklı isnâd ile ulaşır. Birinci is- 
nâd Kuzey Afrikalı râviler İmam Ebu Abdullah, Sidi Said ve Abdullah el- 
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Dacici ile başlıyarak İbn Hacer (öl. 852/1449) ve Abdullah es-Serahsi (öl. 
381/991) üzerinden geriye doğru müellif Buhâri'ye kadar gider.“ 

İkinci isnâd İbrahim Lekkâni (öl. 1631) ile başliyarak Ebu Bekir eş- 
Şenevâni, Zekeriyya el-Ensâri ve İbn Hacer üzerinden geriye doğru Buhâ- 
ri'ye ulaşır. 

Diğerlerinden daha uzun olan üçüncü isnâd, henüz haklarında 
bilgi sâhibi olmadığımız birçok Kuzey Afrika kökenli râviye dayanmak- 
tadır. Bunlar arasında Sidi Ahmed Müteyyir, Abdullah b. Cebeli'l-İlm, 
İbrahim b. Kasım b. Üceyl gibi isimler var. Bununla beraber bu isnâd ge- 
riye doğru onuncu râviden itibaren diğerleriyle aynı rivayet zincirine sa- 
hiptir. 

Müslim'in Sahih'i ise yalnızca kısa bir isnad ile rivayet edilir. Ebu 
Abdullah adında bir râviyle başlayan zincir toplam altı râviden oluşur. İs- 
nâd herhalde tam olmadığından Müslim'e kadar geri gitmez. 

İmam Mâlik'in Muvattâ'sı Maliki râviler tarafından rivayet edilir. 
Bunlar geriden başlayarak Abdullah Yahya, Ebu İsa Yahya b. Abdullah, Yü- 
nus b. Mugis es-Saffar, Ebi'l-Vâlid el-Bâci (öl. 474/1081), Muhammed b. 
Ebi Bekr et-Tartüşi (öl. 520/1126), İsmail b. Mekki ez-Zahri ve Abdül- 
vehhab el-Azdi'dir. Bu sonuncu râviden sonra yukarıya doğru gelen isim- 
ler içinde, aralarında Muhammed b. Câbir el-Endülüsi el-Vâraşi, Ali b. 
Yusuf ez-Zerzendi, Sidi Muhammed es-Sagir, Sidi Muhammed el-Barnâsi 
ve Sidi Abdülkerim el-Fakün'un da bulunduğu pek çok Kuzey Afrika kö- 
kenli râvi bulunmaktadır. 

Begavi”nin Mesâbih'i ile Kadı İyaz'ın eş-Şif4'sı Makkâri'ye gelinceye 
kadar dörder ravi tarafından rivayet edilmektedir. 

Hâdimi'nin babasının, daha önce Muhammed Tarsüsi'den bir ha- 
dis icazeti aldığını söylemiştik. Yukarda izah ettiğimiz isnâd Mustafa Efen- 
di'nin ikinci icazetnamesidir. Bu icazetle o, silsilesini Yusuf el-Amidi üze- 
rinden Makkari'yle ve onun üzerinden de Kuzey Afrika muhaddisleriyle 
birleştiriyor. Bu, ismi pek duyulmamış bir Osmanlı taşra âliminin gerçek- 
leştirdiği sınır ötesi hadis ağıdır. İsnâdlardaki rivayet halkası, Kuzey Afri- 
kalı muhaddislerle Maliki mezhebi arasında -sanki biri diğerinin bir par- 
çasıymış gibi— yakın bir ilişkinin olduğunu gösteriyor. 
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ALİ В. EL-HAC ÖMER 

Mustafa Efendi'nin diğer hocası Ereğlili Şeyh Ali b. el-Hac 
Ömer"dir.“ Hâdimi'nin kardeşi Ebu Nuaym'in bildirdiğine göre, Mustafa 
Efendi daha önce bu hocada hadis dahil bütün ilimleri okumuş ve ondan bir 
de hadis icazeti almıştır. İcazet, Buhâri ve Müslim'in Sahihleri yanı sıra Tir- 
mizi'nin et-Tergib ve't-Tezhib'i ve Kadı İyaz'ın eş-Şifâ'sı için verilmiştir. 

İcazet'te verilenler dışında hakkında herhangi bir bilgiye sahip ol- 
madığımız Şeyh Ali b. el-Hac Ömer, Mustafa Efendi'nin Yusuf el-Âmidi'de 
okuduğu sırada onların yanında aynı mecliste bulunmuş ve yukarda açık- 
ladığımız hadis isnâd ve icazet belgesini, el-Âmidi'nin isteğiyle bizzat ken- 
disi yazmıştır. Kendi verdiği bilgilere göre o, Mustafa Efendi'ye tefsir baş- 
ta olmak üzere diğer bazı ilim dalları için de icazet vermiştir." 

Ebu Nuaym, babasının Hafız Ebu Abdullah isminde bir hocadan 
daha ders aldığını belirtiyor. Mevcut kaynaklarda hakkında hiçbir bilgi bu- 
lunmayan bu hocada Mustafa Efendi, Müslimin Sahih'ini okumuştur. 

Buraya kadar Mustafa Efendi'nin eğitimini, hocalarını, okuduğu 
ilim dallarını ve aldığı icazetleri aydınlığa kavuşturmaya çalıştık. Onun 
medrese tahsili yanında özellikle hadis ilminde yoğunlaştığını, bütün ho- 
calarından diğer ilim dalları yanında özellikle hadis tahsil ettiğini gördük. 
Mustafa Efendi eğitimini tamamladıktan sonra herhalde memleketine ge- 
ri dönmüştür. Meslek hayatı hakkında bilgimiz olmasa da onun Hadim'de 
tedrisle iştigal ettiğini söyleyebiliriz. Nitekim Hadim'de 18. yüzyılın başla- 
rında oğlu Hâdimi'yle beraber bir medrese kurduğu vakıf kayıtlarında geç- 
mektedir.” Bu medresede o, herhalde bilinen medrese eğitim proğramını 
uygulamıştır. Kendisinin bilhassa hadis alanında uzmanlaştığı gerçeğini 
göz önünde bulundurursak, onun hadis tedrisine de büyük önem verdiği- 
ni söyleyebiliriz. Öyle ki, Hadim kasabası 18. yüzyılda, hadis tedrisinin 
önemli merkezlerinden biri haline gelmiştir. Bunda Mustafa Efendi'nin te- 
min ettiği yukarda adı geçen hadis isnâd belgelerinin büyük rölü olmalıdır. 
Nitekim Hadim'e hadis öğrenimi için birçok talebe ve hadis âlimi gelmiş- 
tir. Bunlar arasında Gedikzade olarak tanınan ünlü hadis bilgini Ebu1-Me- 
fahir Zeyneddin Abdülkâdir b. Halil b. Abdullah er-Rümi (öl. 1187/1773) de 
vardır.” 1140/1727'de Medine'de dünyaya gelen Gedikzade, öğrenim haya- 
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tına Kur'ân'ı ezberleyerek başladı. Medine'nin önde gelen hocalarının 
deslerine devam ederek tahsil hayatını sürdürdü. Muhammed Hayat 
es-Sindi ve Ebu Abdullah Muhammed b. Tayyib el-Fâsi'den hadisle il- 
gili kaynakların çoğunu okudu. Daha sonra Mısır'a giderek burada bir- 
çok âlimden ders aldı. Bundan sonra Medine-Anadolu-Mısır hattında 
birkaç kez gitti geldi. Özellikle hadis alanında yoğunlaştı ve bunun için 
uzun seyahatler yaptı. Birçok hadis âliminden icazet aldıysa da bunlar- 
la yetinmeyip Hadim'e geldi. Buranın müftüsünden -ki bu, Muham- 
med Hâdimi olmalıdır- “evveliyye” hadislerini (“evvel” kelimesiyle baş- 
layan hadisleri) okumak istedi. Bu seyahati nakleden Ceberti, Gedikza- 
de'nin, Hadim müftüsünün isnâd bilgisine sahip olmadığını görünce 
Mısır'a döndüğünü yazar. Ancak biz bu haberde bir yanlışlık olduğu ka- 
naatindeyiz, zira yukarıda da etraflıca açıkladığımız gibi Hâdimi'nin 
babası bilinen bütün büyük hadis külliyatı için iki, hatta üç hocadan ica- 
zetli olduğu gibi, ayrıca bunların isnâdına da sahipti. Mustafa Efendi 
bir hadisçi olarak bu isnâd bilgilerini ve belgelerini herhalde çocukları- 
na da vermiş olmalıdır.” 


Mustafa Efendi: Murad Buhâri'nin Halifesi 


Elimizdeki belgeler, Mustafa Efendi”nin aynı zamanda büyük bir 
sufi olduğunu gösteriyor. Daha önce de belirttiğimiz gibi Kasım Kufralı 
onu, Muhammed Murad Buhâri'nin (öl. 1141/1729) Anadolu'daki halifele- 
rinden biri sayar.“ Kufralı bu görüşünü Silsiletü'l-hâcegân fi ubüdiyyeti”l. 
ayünadlı bir belgeye dayandırır. Kufralı'ya göre, Mustafa Efendi, adı geçen 
belgede Murad Buhâri'ye intisabını bildirmektedir.” 

Kasım Kufralı adı geçen belgenin yeri ve kaynağını belirtmese de içe- 
rik olarak benzer bir belge Süleymaniye Kütüphanesi'nde bulunmaktadır. 
Mustafa Efendi'nin bir eseri olarak kataloglara geçen belge Risâle fi kırd'ati 
hatm-i hâcegân-i Nakşibendiyye ve usülih adını taşımaktadır. Bu bir müstensih 
nüshasıdır. Müstensihi Abdurrahman b. Ahmed b. Abdurrahman'dır. Mev- 
cut nüsha .. (“faslun fi beyini nisbetina ila tariki”s-sade...” diye başladığına gö- 
re, eksiktir. Esasında bu bir nispet ve hatm-i hâcegân karâatı icazet belgesidir. 
Bu risalede yazar, Nakşibendiye hâcegânının yoluna manevi bağlılığını açıkça 
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beyan etmektedir. Risale önce Mustafa Efendi'nin Murad Buhâri'yle buluş- 
ması ve Nakşibendiye tarikatına intisabı hakkında bilgiler vermektedir: 


“Tarsus'a ikinci seyahatimiz esnasında fazıl, âlim, kâmil, mükem- 
mel, çağın mucizesi zamanın eşsizi, selefin bakiyyesi ... Efendimiz 
Şeyh Murad en-Nakşbendi et-Tarsüsi |...J yle mülâki olmakla şeref- 
lendik. [...] Onu gördüğümüzde (onunla karşılaştığımızda| anladık 
ve kesin olarak gördük ki o, Allah'ın âyetlerinden bir âyettir. Ondan 
[bizi] irâdesi altına almasını, sülük-i siretine ve tarikatına kabul et- 
mesini istedik. Bunun üzerine isteğimizi kabul etti. Bir yıllık cehri 
zikr ile nefs-i emmâre yenildi. Sonra kelime-i tayyibe ve efdaliyye (“Lâ 
ilahe i1lâ'l-lah”| ile zikr-i hafi yapmayı öğrendik. ... Daha sonra bize 
Nakşibendiye seyyidlerine nisbeti öğretti, bizi irşad etti, vahdete [Al- 
lah'a] giden seyr-i sülük ile terbiye etti. Sonra onun meslek ve 
tarikatının icaplarına uyarak huzurunda iki yıl hizmetine girmeyi ta- 
lep ettik. Daha sonra, biz Kâbe istikametine gitmek üzere ayrıldığı- 
mızda [üzerimizden] bereketi ve feyzi eksik olmadı. Onun tayyib ne- 
feslerinden risaleleri ve vird cevherleri ile [sayesinde] yardım almaya 
devam ettik. Allah onu mükâfatlandırsın! Onun üzerimizdeki ve ih- 
vanın üzerindeki fütühlan ve feyzi daha da arttı...** 


Yazar şeyhinin, tasavvuf yolunun mutlak olarak daimi ubüdiyyet 
gerektirdiğini, Nakşibendiliğin tarikatlar içinde en selim ve vahdet hakika- 
tine en yakın olanı olduğunu temin ettiğini yazmaktadır. 

Adı geçen belgede daha sonra Nakşibendiye”nin din-tasavvuf anla- 
yışı ve tarikat prensipleri hatırlatır. Tesmiye, tahmiye, selat ve selam bö- 
lümlerinden sonra Mustafa Efendi, tarikat silsilesini gösteren bu nisbet 
belgesini Muhammed Murad Buhâri'den almakla müşerref olduğunu be- 
lirtir. Ardından şeyh silsilesi verilir ki geriye doğru şöyledir: 


Muhammed Murad Buhari (öl. 1141/1729) 
Muhammed Masum el-Faruki (öl. 1098/1687) 
Şeyh Ahmed el-Faruki (Müceddid-i elf-i sâni) (öl. 1034/1625) 
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Muhammed Bâki (öl. 1014/1605) 
Hâcegi Emkenegi (öl. 1008/1599) 
Derviş Muhammed (öl. 970/1562) 
Muhammed Zâhid (öl. 936/1529) 
Nasireddin 25° 

Ubeydullah Taşkendi (öl. 895/1490) 
Ya'kub Çerhi (öl. 847/1443) 
Bahâeddin Nakşbend (öl. 802/1399) 
Emir Külâl (öl. 791/1389) 
Muhammed Bâbâ Semmâsi (öl. 740/1339) 
Şeyh Ali Râmiteni (öl. 715/1315) 
Mevlana Mahmud İncir Fağnevi (öl. 670/1271) 
Hoca Arif Rivgeri (öl. 649/1251) 
Abdülhâlık Gücdüvâni (öl. 617/1220) 
Yusuf Hemedâni (öl. 535/1140) 
Ebu'l-Hasan Harkâni (öl. 419/1029)” 
Ebu Yezid Bistâmi (öl. 261/875) 
İmam Cafer es-Sadık (öl. 148/765) 
Kasım b. Muhammed b. es-Sıddık 
Selmân el-Fârisi (öl. 35/655) 

Ebu Bekr es-Sıddık (öl. 13/634) 

Hz. Muhammed (öl. 11/632) 


Yine Cafer es-Sadık'ta birleşen ikinci bir silsile daha vardır. Bu sil- 
sile babadan oğula geçerek geriye doğru Muhammed Bâkır, İmam Zeyne- 
lâbidin, İmam Hüseyin ve Hz. Ali üzerinden Hz. Peygamber'e ulaşır. 

Bu nisbetin tarikat ehli arasında silsiletü'l-zeheb olarak bilindiği be- 
lirtildikten sonra, bu silsileden ayrılan diğer farklı silsiler verilir. Sonuç bö- 
lümünde bu silsilenin hatme kırğatı ile korunması istenmektedir. Gerek 
ferdi, gerekse cemaatle karâat için uyulması gereken diğer kurallara dikkat 
çekilmektedir. Buna göre kır3at için abdestli olmak şarttır. Kırâat şu şekil- 
de yapılır: Tesmiye ile beraber 7 defa Fatiha, Hz. Peygamber'e тоо selavat, 
tesmiyye ile beraber 79 defa Elem neşrah leke suresi, тоот kere İhlas yine 7 
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defa Fatiha ve 100 kere selavat okunur. Okunanlardan elde edilen sevap 
önce Hz. Peygambere, sonra sahabeye, sonra Nakşibendiye seyyidlerine ve 
özellikle onlardan hâcegânlara hediye edilir. Sonra Allah'a dua edilir. Son- 
ra Peygamberin ve tarikat önderlerinin şefaati istenir. Bütün bunlar hulus- 
i kalb ve şeksiz şüphesiz bir inançla yerine getirilmelidir. 

Belgenin sonunda Mustafa Efendi, şeyh Murad Buhâri'nin kendisi- 
ne tarikat kırâatını tek başına veya cemaatle okuması için icazet verdiğini 
ve ayrıca başkalarına icazet verme yetkisi tanıdığını belirtmektedir. 

Belgenin sonunda Mustafa Efendi'nin şeceresinin yer aldığını gö- 
rüyoruz ki şöyledir: Mustafa b. Osman b. Abdurrahman b. Hüseyin b. Ab- 
dülcemil b. Muhammed b. Hüsameddin. 

Belgenin veriliş tarihi 1114/1702'dir. Ancak elimizdeki nüsha 1178 
tarihli Abdurrahman b. Ahmed b. Abdurrahman adındaki birisi tarafından 
Hâdimi'nin kitap ve mecmualarından istinsah edilmiştir. 

Bu nisbet belgesiden şu sonuçları çıkarabiliriz: 


H 


. Hâdimi'nin babası Mustafa Efendi Nakşibendiye tarikatına mün- 
tesiptir. Zamanının büyük şeyhi Murad Buhâri'ye Tarsus'ta inti- 
sap etmiş ve onun hizmetine girmiştir. 

. Mustafa Efendi şeyhinden icazetlidir. Bu icazetle o, şeyhinin ha- 
lifesi olarak hatm-ı hâce yaptırma, mühib ve mürit yetiştirme yet- 
kisi almıştır. 

. Mustafa Efendi şeyhinden icazet verme yetkisi de almıştır. Bu- 
nun anlamı zikir ve dua gibi tarikat usul ve uygulamalarını yap- 
tırmak için başka birisini halifesi olarak görevlendirebilir. 

4. Nakşbendiliğin cehri zikre pek iyi bakmadığı bilinir. Bu belge 
Anadolu'daki Nakşilerin açık olsun gizli olsun her iki zikir şekli- 
ni de kabul ettiklerini gösterir. Belgede cehri zikrin tarikata yeni 
girenlere, hafi zikrin ise tarikatta ilerlemiş olanlara tavsiye edildi- 
ğine işaret vardır. 

. Nakşibendilik 17. yüzyılın sonlarına doğru Hadim gibi küçük bir 
kasabaya kadar yayılmıştır. Bu yayılmada tarikatın İstanbul'daki 
şeyhi Murad Buhâri'nin seyahatlerinin payı büyüktür. 


N 


w 


`A 
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Belgede dikkate şayan diğer önemli nokta Mustafa Efendi'nin, Tar- 
sus'ta Murad Buhâri'ye intisabından sonra hac için Hicaz'a doğru yola çık- 
tığının bizzat kendisi tarafından ifade edilmesidir. 

Kısaca söylemek gerekirse, Mustafa Efendi, Hadim ve çevresinde 
müderris, âlim ve sufi olarak faaliyet göstermiş ve tesir bırakmıştır. 
1147/1734 yılında vefat ettiğinde, arkasında kendini takip eden başta kendi 
oğulları olmak üzere pek çok talebe ve mürit yetiştirmiştir. Hadis ve tasav- 
vuf alanındaki çalışmalarıyle, özellikle Murad Buhâri'nin halifesi olarak 
Hadim'in büyük bir eğitim merkezi olmasının altyapısını oluşturmuştur. 
Başta Muhammed Hâdimi olmak üzere oğulları babalarının projesini, 
onun attığı temeller üzerine geliştirmişlerdir. Kabrindeki: merhum ve mağ- 
fur Hâdimi Efendimizin pederleri ve üstâdı, sâhib-i enfâs-ı kudsiyye, üstad-ı 
küll, mürşid-i ekmel Fahru'r-Rüm Kara Hacı Mustafa Efendi'nin ruhuna ... 
şeklindeki kitâbe onun saygınlığının ve ilmi otoritesinin veciz bir ifadesi- 
dir.” 


Hâdimi'nir Kardeşleri 

Kaynaklarda Mustafa Efendi'nin evliliği ve eşi hakkında pek fazla 
bilgi bulunmamaktadır. Bilindiği kadarıyla o, Hediye Hanım adında bir ka- 
dınla evliydi. Hadimioğlu'na göre, Hediye Hanım Pirluganda müftüsünün 
kiz kardeşidir ve bu münasebetle bilgin bir aileden gelmektedir.” 

Hâdimi ailesinin Karacasadık'tan kalkıp Hadim'e yerleşmesi Hedi- 
ye Hanım'a atfedilen ve günümüze kadar nesilden nesile aktarılan bir 
menkıbe ile anlatılır. Rivayete göre: 


“Kara Hacı Mustafa Efendi'nin eşi, Hâdimi Hazretleri'nin anneleri 
Hediye Hanım bir gece rüyasında, göbeğinden fışkıran bir ağacın 
yapraklarının altın olarak yere döküldüğünü ve halkın da bu altınla- 
rı topladığını görür. Hediye Hanım rüyasını kocasına anlatır. O, ha- 
nımının görmüş olduğu bu rüyayı, nesillerinden büyük âlimler ye- 
tişeceği ve halkın bunlardan çok istifade edeceği şeklinde yorumlar. 
Mustafa Efendi, eşinin görmüş olduğu bu rüya ile ilgilenir. Karı-ko- 
ca atlarına binerek bu rüyanın görüldüğü yeri aramaya çıkarlar. Ha- 
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dim'in olduğu yere gelince Hediye Hanım, “İşte rüyamda bulundu- 
ğum yer burası idi” diye gösterir. Yapılan bu tespitten sonra, bütün 
âile gelerek Hadim'e yerleşir.”” 


Aşağıda bu evlilikten doğan çocukları -mevcut kaynaklar ışığında- 
tanıtmaya çalışacağız. Hâdimi'nin kardeşleri olmaları dolayısıyla bunlar 
hakkındaki bilgilerimiz, ailenin ilmi-dini geleneğini, sosyal statüsünü ve 
çevreyle ilişkisini aydınlatınak için faydalı olacaktır. 


Hâdimi'nin Kız Kardeşleri 


Mustafa Efendi ile Hediye Hanım'ın evliliğinden ikisi erkek, beş 
çocuğun dünyaya geldiği belirtilmektedir. Kızlardan özellikle Fatma Ha- 
nım dikkat çekicidir. Mustafa Efendi onu, Hadim yakınlarındaki Eşen- 
ler'de oturan Muhammed Efendi ile evlendirmiştir. Muhammed Efendi, 
biyografik literatürde Eşenlerli lakabıyla tanınan bilgin bir aileye mensup- 
tur. Bu evlilikle beraber ailenin bölgedeki saygınlığının giderek arttığını, 
özellikle eğitim alanında etkili olduğu görüyoruz. Nitekim Muhammed 
Efendi ile Fatma Hanım'ın evliliğinden doğan iki çocuk, daha sonra sade- 
ce müderris olarak değil, aynı zarnanda müftü, sufi ve medrese kurucusu 
olarak da etkili olmuşlardır. 

Bunlardan ilki Seyyid Ahmed Efendi'dir. Doğum ve vefat tarihleri 
bilinmeyen Ahmed Efendi'nin Eşenler'de bir süre babasında okuduktan 
sonra Konya'ya gittiği, tahsilini Aydın/Karaağaç'ın meşhur âlimlerinden 
Müftü Rüştü Ahmed Efendi'den (öl. 1835) tamamladığı ve ondan icazetli 
olduğu belirtilmektedir. Tahsilini tamamladıktan sonra müderris olarak 
çalışan Ahmed Efendi “Konya'nın yeniden makarr-ı Ulema olmasında ilk 
hizmeti geçen müderrislerin başında gelir. Konya'da yüzlerce talebe yetiş- 
tirmiş ve icazet vermiştir.” Kariyerinin zirvesine ise Konya müftülüğüne 
getirilerek ulaşmıştır. 

Fatma Hanım'ın diğer oğlu Seyyid Abdurrahman Efendi'dir (öl. 
1232/1817). Köse müftü olarak tanınır. İlk tahsilini babasında yapmış ve 
icazetini de ondan almıştır. Daha sonra Konya'ya giderek burada yerleş- 
miştir. Konya'da ilk zamanlar müderris olarak görev yaptığı sanılmakta- 
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dır. Sonradan ağabeyi Ahmed Efendi'nin vefatı üzerine Konya müftülüğü- 
ne getirilmiştir. 

Seyyid Abdurrahman Efendi'nin 19. yüzyıl Konya eğitim ve kültür 
tarihinde önemli bir yeri vardır. Mevlana dergâhı postnişinlerinden Pir 
Hüseyin Çelebi'nin yaptırmış olduğu Kapu Camii'nin 1811'de yıkılması 
üzerine camiyi yeniden yaptırarak” dikkatleri üzerine çeken Abdurrahman 
Efendi, 1813 yılında 34 hücreden oluşan meşhur Ziyâiye Medresesi'ni ku- 
rarak Konya eğitim tarihine önemli katkıda bulunmuştur.” Hem cami 
hem de medrese için dükkanlar vakfederek adı geçen kurumların yaşama- 
sı için gerekli maddi imkânları sağlamıştır.”” 

Görüldüğü gibi Hâdimi'nin yeğenleri, 18. ve 19. yüzyıl Konya eğitim 
ve kültür tarihinde önemli yeri olan âlimler arasına girmeyi başarmışlardır. 

Hâdimi'nin diğer iki kız kardeşi hakkında çok az bilgi vardır. Bili- 
nen, her ikisinin eşlerinin de toplum nezdinde hatırı sayılır kişiler oldukla- 
пап. Zeynep'in kocası Uzun Şeyh namıyla maruf Pirlugandalı bir şeyhtir.”" 
Ümmü Gülsüm ise Hacı Ahmed Efendi ile evlenmiştir. Hadimioğlu'na gö- 
re bu kişi ders vekili'dir.9 Bilindiği gibi bu unvan, İstanbul'a, ilmiye hiyerar- 
şisi içinde, medreseleri denetlemekle görevli kişilere verilmekteydi. Ahmed 
Efendi'nin bu anlamda bir ders vekili olup olmadığını bilmiyoruz. 


Hâdimi'nin Kardeşi Ebu Nuaym Ahmed 


Hâdimi'nin tek erkek kardeşi olan Ebu Nuaym Ahmed b. Mustafa 
el-Hâdimi (öl. 1160/1747) zâhir ve bâtın ilimlerinde vukuflu bir âlimdir. İlk 
tahsilini babasından aldığı sanılmaktadır. Ardından ağabeyi Muhammed 
Hâdimi'nin ders halkasına katılmış, medrese tahsilini tamamlayarak icaze- 
tini de ondan almıştır. Kendi verdiği bilgilerden, daha sonra İstanbul'a 
gittiğini, burada dönemin büyük müderrislerinden Hâdimi'nin de hocası 
olan Ahmed el-Kazabadi'nin derslerine katıldığını öğreniyoruz.”” Yüksek 
din eğitimini İstanbul'da, Kazabadi'den aldığı icazetle taçlandırmıştır. 

Ebu Nuaym'ın meslek hayatıyla ilgili bilgiler sınırlıdır. M. Ali 
Uz'a göre uzun yıllar memleketinde müderrislik yapmış, bu suretle il- 
min yayılmasında ve Hadim'deki medresenin gelişmesinde büyük eme- 
ği geçmiştir.“ 
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Ebu Nuaym Ahmed Efendi aynı zamanda bir müelliftir. Klasik İs- 
lam bilimlerinin birçoğu hakkında irili ufaklı risaleleri vardır. En önemli- 
lerinden biri Risâle fi hakkı1-elfüziT-mecüziyye adını taşımaktadır.“ Adın- 
dan da anlaşılacağı üzere risale, Kur'ân'daki mecâz kelime ve kavramlarla 
ilgilidir. Burada ele alınan temel soru, bu tür ifadelerin nasıl anlaşılması 
gerektiği, olduğu gibi mi yoksa mealen mi tercüme edilmesi lazım geldiği 
konusudur. Bu çerçevede yazar, tefsir ilminin önemli konularından biri 
olan Kur'ân'daki mecazları tartışıyor. Fakat onu ilgilendiren “Kur'ân'da 
mecaz var mıdır, yok mudur?” sorusu değildir, zira o tartışmasını 
Kur'ân'da mecaz olduğu ön kabulüyle yürütmektedir. Risaledeki asıl soru, 
bu mecazların Türkçe'ye nasıl tercüme edileceğidir. Hadisler için mealen 
rivayet yaygın bir uygulamadır (el-ehâdis bi'T-ma'na). Aynı şeyi Kur'ân'daki 
mecazlara da uygulayabilir miyiz? Kur'ân'daki mecazları da mealen aktara- 
bilir miyiz? Kur'ân'daki biz anlamına gelen (innâ) zamiri Ahmed Hâdi- 
mi'ye göre bir mecazdır. Burada kastedilen “ben” manasına (ene)'dir, dola- 
yısıyla biz innâ'yı ben’ zamiriyle tercüme edersek asıl manaya daha yakın 
bir karşılık vermiş oluruz.5? Burada Ahmed Efendi'nin mecazları mealen 
değil de aynen tercüme etmeyi tercih ettiği görülmektedir. 

Adı geçen risale, Hâdimi ailesinin mecaz sorunsalı hakkında kafa 
yorduğunu göstermesi bakımından önemlidir. Bu çerçevede Kur'ân'daki 
bu tür kelime ve kavramların derslerde ve vaazlarda nasıl anlatılacağı ve 
Türkçe'ye nasıl tercüme edileceği sorusu, öyle anlaşılıyor ki, o dönem Ha- 
dim'de ilmi tartışmaların bir parçasını teşkil ediyordu. 

Ebu Nuaym Ahmed'in kelam ve tefsir alanlarıyla da ilgilendiğini, 
onun diğer bir risalesinden anlıyoruz. Risale, İnsan suresi 30. ayeti: (Ve mâ 
teşö”üne illa en yeşâ'Allahu...)* ile (Ve hüve mâ şû’ Allah kâne ve mâ lem yeşa” 
lem yekün) şeklindeki hadis hakkındadır. Yazar, ayet ve hadisi önce grama- 
tik açıdan ele alıyor. Ardından, Allah'a emirleri, hükümleri ve fiilerinde 
hür olması anlamında nisbet edilen sübüti sıfatlardan meşiet konusunu tar- 
tışıyor. İslam ilahiyatçıları bu sıfatın manası, Allah'ın zâtıyla münâsebeti, 
kadim veya hadis oluşu gibi konularda farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. 
Ebu Nuaym Ahmed tartışmasında, Ehl-i sünnet âlimlerinin görüşünü yan- 
sıtmaktadır. Buna göre Allah zâtıyla kaim ezeli bir irâde sıfatıyla diler. Bu 
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sıfat hadis olamaz. Çünkü sonradanlık Allah'ın zâtına nisbet edilemez. Ya- 
zar, konuyu tartışırken ağabeyi Hâdimi'nin görüşlerinden destek alması 
dikkat çekicidir. 

Kataloglarda Ebu Nuaym Ahmed adına kayıtlı birkaç küçük risale da- 
ha vardır. Bunlardan biri ...(ve izâ se'eleke ibâdi...)9 ayeti hakkındadır. Diğe- 
rilâm-ı tarîf ve bir diğeri âdâb-ı bahs ile ilgilidir.”” Ayrıca Molla Hüzrev'in 
Mir'ât'ı üzerine bir haşiyesinin olduğu belirtilmektedir.” 

Ebu Nuaym Ahmed'in hayatı hakkında dikkate şayan bir diğer nok- 
ta, onun Seydişehir'de Şeyh İsmail Zaviyesi'nin” zaviyedarı olmasıdır.” 

Ebu Nuaym Ahmed 1160/1747'de vefat ettiğinde arkasında yukarda 
anılan eserleri yanında Hadim'deki medresede ve Seydişehir'deki zaviyede 
yetiştirdiği onlarca talebe-i ulüm ve mürit bırakmıştır. Öğrencileri arasın- 
da kendi oğulları Nuaym,” Hamid ve Mustafa da vardır. Bunlar da babala- 
rı gibi tedrisle meşgul olmuşlardır. Özellikle Mustafa parlak bir kariyere 
imza atarak ilmiye teşkilatı içinde yükselmeyi başarmıştır. O, Ramazan 
ayında sarayda icra edilen Huzur Dersleri'nin” katılımcıları arasında yer al- 
mış, bu görevini 1226/1811'den 1246/1830'a kadar, yaklaşık yirmi yıl bo- 
yunca sürdürmüştür. Görevi icabı, başta sultan olmak üzere Osmanlı Dev- 
leti'nin zirvesindeki yönetici ve bilginlerle ilişkileri olmuş olmalıdır. Döne- 
min ileri gelen bir âlimi olarak ayrıca ilmiye'ye bağlı fetva dairesinde (Bab- 
1 fetva) de çalışmıştır.“ Son olarak Medine kadılığına kadar yükselen Mus- 
tafa Efendi, bu görevinde iken 1256/1841'de vefat etmiştir.” 

Sonuç: Buraya kadar Hâdimi'nin ailesini tanıtmaya çalıştık. Hâdi- 
mi'nin, başta kendisi olmak üzere birçok âlim ve sufi yetiştiren bilgin bir ai- 
leden geldiğini gördük. Buhâra'dan Moğol istilaları sonucu Konya'ya gelen 
ve Hadim yakınlarında yerleşen ataları hakkında bilgimiz yok denecek kadar 
az olmakla beraber, bunların da ulemadan oldukları tahmin edilmektedir. Ai- 
lenin ilk defa Muhammed Hadimfnin babası Mustafa Efendi'nin faaliyetle- 
ri ve etkileri sonucu Hadim dışında tanınmaya ve giderek önem kazanmaya 
başladığını tespit ettik. Hadim'in, daha sonra Anadolu'nun en büyük din, ta- 
savvuf ve eğitim merkezlerinden biri haline gelmesinde baba Mustafa Efen- 
di'nin çalışmaları ve ilişkilerinin önemli rolü olduğunu gördük. Mustafa 
Efendi'nin Muhammed Tarsüsi gibi bir müftüde okuması, Murad Buhâri'ye 
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intisapetmesi ve Makkâri araalığıyla meşhur hadis külliyâtının mağrib isnâ- 
dını elde etmesi ile aile Hadim dışına açılmış, daha sonra bütün Anadolu'da, 
hatta Osmanlı sınırları ötesinde isim yapmayı başarmıştır. Mustafa Efen- 
di'nin yanı sıra Ebu Nuaym Ahmed ve oğullannın da ilmin yayılmasında ve 
ailenin ün kazanmasında önemli кааап olmuştur. Aile mensuplannın Hz. 
Muhammed soyundan geldikleri şeklinde bir inanan olduğunu da gördük ki 
bu statü, herhalde ailenin din ve tasavvuf alanında saygınlık kazanmasını ve 
otorite olarak kabul edilmesini sağlamıştır. Kısaca Hâdimi köklü, bilgin, iliş- 
kileri kuvvetli, seyyid olarak sayılan bir aileden gelmektedir. 


HÂDİMİ'NİN AİLESİNE Kısa BiR BAKIŞ 


Mustafa Efendi, Kara Hac: Hâdimi'nin babası. Taşkentli bilgin bir ailenin 
kızı olan Hediye Hanım'la evlendi. Bu evlilikten beş çocuk dünyaya geldi. 
1147/1734”te vefat etti. Tahsilini Hadim ve Tarsus'ta yaptı. Hadis ilminde 
uzmanlaştı, kütüb-i sitte'nin isnad'larını elde etti. Ünlü Nakşi şeyhi Murad 
Buhâri'ye instisap ederek onun halifesi olarak faaliyet gösterdi. Nakşiben- 
diye tarikatının Anadolu'da gelişmesine katkı sağladı. Hadim'in önemli bir 
ilim ve kültür merkezi olmasının temellerini attı. 

Ebu Nuaym Ahmed: Hâdimi'nin kardeşi 1160/1747'de vefat etti. Hadim ve 
İstanbul'da eğitim gördü. Ağabeyi ve Ahmed Kazabadi'den icazet aldı. 
Uzun yıllar müderrislik ve zaviyedarlık yaptı. İrili ufaklı risaleler kaleme al- 
dı. R. fî hakkil-elfâzi'T-mecâziyye, Haşiye “ale1-Mir”üt ve TuhfetüT-münaüzara, 
eserlerinden bazılarıdır. Oğlu Mustafa Efendi ilmiye teşkilâtında Medine 
kadılığına kadar yükselmeyi başarmış bir âlimdir. 

Fatma: Hâdimi'nin kız kardeşi. Eşenlerli olarak tanınan meşhur bir ulema ai- 
lesine mensup olan Muhammed Efendi ile evlendi; bu evlilikten dünyaya ge- 
len çocukları Konya ve çevresinde müderris ve müftü olarak tesir gösterdiler. 
Zeyneb: Hâdimi'nin kız kardeşi. Pirlugandalı Uzun Şeyh adında birisiyle 
evlendi. 

Ümmü Gülsüm: Hâdimi'nin kız kardeşi. Ahmed Efendi adında bir âlimle 
evlendi. 


$o HADİMİ”NİN SOYU VE AiLEsi 


İKİNCİ BÖLÜM 
YETİŞME SÜRECİ: HÂDİMİ'NİN EĞİTİMİ 


irinci bölümde Hâdimi'nin bilgin bir babanın oğlu olarak nispeten 

yüksek bir aileden geldiğini gördük. Bir âlimin çocuğu olması hase- 

biyle o, geleneksel terbiye ve bilgilerin yanında ilk eğitimini de evde 
aldı. Babasının okulunda Kur'ân'ı öğrendi, medresede yüksek din eğitimi: 
aldı. Osmanlı Devleti'nde bir âlimin okuması gereken akli, nakli tüm İslam 
ilimlerini okudu. Yine babasının huzurunda Nakşibendiye tarikatına inti- 
sap ederek tasavvuf eğitimi aldı, bâtıni hakikatleri keşfetti. 

Bu bölümde Hâdimi'nin yetişme sürecini ele alacağız. Burada söz 
konusu olan onun bütün evreleriyle eğitimidir. Mektepten başlayarak med- 
rese tahsiline ve oradan tarikat eğitimine kadar bütün evreler, kurumlar ve 
şahıslar (hocaları) ile beraber ortaya konulmaya çalışılacaktır. 


HÂDİMİ'NİN İLK EĞİTİMİ 

Hâdimi'nin ilk eğitimi ile ilgili bilgilerimiz pek fazla değildir. Ne 
biyograflar ve talebeleri, ne de diğer kaynaklar onun aldığı ilk eğitimin ya- 
pısı, içeriği ve akışı ile ilgili bilgiler sunmaktadırlar. Biyografik literatür, 
onun ilk bilgilerini -diğer birçok Osmanlı âliminde olduğu gibi— babasın- 
dan aldığını belirtmekle yetin mektedir." 

Osmanlı eğitim tarihiyle ilgili bilgilerimizden yola çıkarak onun ön- 
ce mektep eğitimi aldığını söyleyebiliriz. Hadim”de onun zamanında mek- 
tep adında bir kurumun varlığı haklanda henüz bir belge mevcut değilse de 
1282/1865 tarihli Konya salnamesinde burada dört adet mektebin bulundu- 
ğu kaydedilmektedir.” Bunların kuruluşları ve kurucuları hakkında herhan- 
gi bir bilgi bulunmamakla beraber, bu mekteplerden bir veya birkaçının Hâ- 
dimi'nin zamanından kalma olduklarını söylemek mümkündür. Öyleyse 
Hâdimi, büyük olasılıkla Hadim'deki caminin içinde veya yanında bulunan 
böyle bir mektepte, o dönem geçerli olan mektep eğitimini almış olmalıdır. 

Osmanlı'larda dârü't-ta'lim, dörü”lilm, muallimhane, m : 
mektebi gibi adlarla anılmış olan mektepte genel olarak Kur'ân-ı Kerfm öğ- 
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renimi etrafında toplanan bir program uygulanmaktaydı. Okula başlayan 
çocuk -bugünkü Kur'ân Kursları'nda olduğu gibi- ilk önce kısa dua ve na- 
maz surelerini öğrenir, ardından da elifba'ya geçerdi. Sural 19. yüzyıl son- 
larına doğru Konya'da elifba öğretimini şöyle nakleder: 


“Arap elifbas'sı 29 harften oluşur, mahalle mekteplerine gelen bir 
çocuk da, ilk önce, pek doğal olarak elifba öğrenirdi. Bu harfler ço- 
cuğa, elif, be, te, se diye doğrudan doğruya öğretilmez, bir takım 
benzetmeler yapılarak öğretilirdi. Bu öğretim usulü de genellikle 
şöyledir: 

Elif değnek gibi, ba tekne gibi, ta ona benzer, sa ona benzer. Cim 
çevrecik, ha ona benzer, iha ona benzer. Dal beli bükük, zal ona 
benzer. İre çengel gibi, ze ona benzer. Sin üç dişli, şın ona benzer. 
Sad badem gözlü, dad ona benzer. Ti eli çomaklı, zı ona benzer. 
Ayın ağzı açık, gayın ona benzer. Fa kuzu başlı, kaf ona benzer. Kef 
devecik, lam oracık, mim çomâçık, nun çânâcık, yov bir gözlü, hi iki 
gözlü, lamelif, ya.” 


Hâdimi'nin de böyle bir süreçten geçtiğini tahmin ediyoruz. Nite- 
kim o, daha on yaşında Kur'ân'ı hıfzetmiş ve hafız olmuştu. 

Mekteplerde genel olarak Kur'ân-ı Kerim öğretiminin esas alınma- 
sı ve hafızlığın amaçlanması anlaşılır bir durumdur. Zira Müslüman açı- 
sından kutsal kitabı okumayı öğrenmek, kısmen veya tamamen ezberle- 
mek sevabı çok büyük bir ibadettir. “Müslümanların en hayırlısı Kur'ân'ı 
öğrenen ve öğretendir” ve “Bir Müslümanın Allah'ın kitabından bir ayet 
öğrenmesi 200 rek'at namaz kılmasından daha hayırlıdır” gibi hadisler 
başta olmak üzere, Kur'ân-ı Kerim'in üstünlüğüne; onun tamamını veya 
bazı sure ve ayetlerini öğrenip okuyan, öğreten, dinleyen, ezberleyenlerin 
büyük sevap kazanacağına dair Hz. Muhammed'e atfedilen pek çok hadis 
yüzyıllarca Müslümanları, kutsal kitabı öğrenmek ve öğretmek hususunda 
teşvik edici olmuştur.? 

Hâdimi'nin ilk eğitim sürecinin daha sonraki aşamaları hakkında- 
ki bilgiler çok sınırlıdır. Bununla beraber, onun ilk eğitimini aydınlığa ka- 
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vuşturmamıza yarayacak kaynaklar vardır. Bunların başında vakfiyeler ve 
Konya Vilayet salnameleri gelmektedir. Bunlar, Konya vilayetinin mektep 
sistemi hakkında son derece değerli bilgiler sunmaktadırlar. Ayrıca Mah- 
mut Sural tarafından kaleme alınan yazı dizisi de 18. ve 19. yüzyıl Konya'sı- 
nın mektep eğitimini ortaya koymak açısından oldukça faydalıdır. 

Adı geçen kaynaklar göstermektedir ki, Osmanlı dönemi Kon- 
ya'sında mektep eğitimi, ilmihal bilgilerinin verilmesini de kapsıyordu.” 
Buna özellikle abdest, ezan, namaz, imanın şartları, İslam'ın beş şartı gibi 
konular dahildir. 

Osmanlılar'da Müslüman bir çocuğun küçük yaştan itibaren —ge- 
rek ailede, gerekse mektepte— iman, itikat, ibâdet ve ahlaka dair dini bilgi- 
ler aldığı ve bu çerçevede Arapça bazı sure ve duaları ezberlediği bilinmek- 
tedir. Özellikle imanın şartlarının Arapça ifade edildiği âmentü, bugünün 
Türkiye'sinde olduğu gibi o zamanın Anadolu'sunda da çocuğa öğretilen 
dini bilgilerin başında gelmekteydi. Bakara Suresi, 285. ayetine dayanılarak 
geliştirilen âmentü formülü, “Allah'a, O'nun meleklerine, O'nun kitapları- 
na, O'nun elçilerine, âhiret gününe, kadere; hayır ve şerrin Allah'tan geldi- 
ğine inandım” demektir." Bu formül, hat sanatına esin kaynağı olmuş ve 
âmentü gemisi olarak bilinen bir hat tipi ortaya çıkmıştır. Hattat, bu gemi- 
yi, âmentüde dile getirilen esaslara inanan insanı cennete götüren bir kur- 
tuluş gemisi olarak tasarlamıştır. Bununla, “imanın altı şartına inanan, cen- 
nete götüren bir gemide yolculuk etmektedir” denmek istenmektedir.” 

İlmihal bilgilerinin verilmesinde birçok kitap kullanılmış olmalıdır. 
18. yüzyıla ait bir kaynakta, Birgivi Mehmed Efendi'nin Türkçe Akâid Risâ- 
lesi'nin çok yaygın olarak okutulmakta olduğu yazmaktadır.” Bundan baş- 
ka, yine Birgivi'nin Vasiyyetname'si ile yazarı bilinmeyen Mızraklı İlmihal 
adlı kitabın Anadolu'da çok yaygın biçimde kullanıldıkları bilinmektedir. 
Bu kitapların henüz mektep düzeyinde okutulup okutulmadığını bilmesek 
de, Osmanlı'da Müslüman çocukların ilmihal bilgilerini de -sözlü veya ya- 
zılı— aldığını söyleyebiliriz. 

Elifba, Kur'ân-ı Kerim ve ilmihal bilgilerinden başka Konya'daki 
mekteplerde matematikten dört işlem de öğretllirdi.” Ancak, kaynaklar, 
matematik dersinde nelerin hangi metotla öğretildiğine dair —genel birkaç 
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malumat dışında— pek fazla bilgi vermezler. Osmanlı medreselerindeki 
eğitim-öğretimle ilgili iki ciltlik kapsamlı bir çalışmanın sahibi olan Cevat 
İzgi “ilk öğretim kurumları olan Sıbyan mekteplerinde çocuklara yazı öğ- 
retilirken nasıl önce harfler öğretiliyor idiyse hisâb öğretilirken de tabiatıy- 
la önce rakamlar öğretiliyordu” demektedir." 

Mahmut Sural'a göre, Konya mekteplerinde dersler “sabah saat do- 
kuzda başlar, öğle namazından yarım saat önce bir saatlik yemek tatili ya- 
pılır, bundan sonra saat 17.00'ye kadar bir hapishane yaşamı içinde öğreti- 
me devam edilirdi. Çocuklar öğle yemeklerinde, evlerinden getirdikleri ye- 
mekleri sokaklarda oturarak yerler, ikindiye yakın karınları acıkanlar, ek- 
meği artanlardan, bir satır, iki satır —ki bu bir parmak ölçüsü idi- ertesi gü- 
nü vermek üzere ödünç ekmek alırlardı. Evlerden gelen yemekler, kahve 
cezveleri içinde pekmez, bezlere sarılmış turfan yoğurtu, peynir, mevsimi- 
ne göre salatalık, domates falan gibi şeylerdi. Sıvı halindeki yiyecekler, (Sü- 
reç) denilen şemsiye telinin ucuna bir lokma ekmek geçirilerek cezveye ba- 
nılır ve ağıza götürülürdü. Heybeye benzeyen iki gözlü cüz torbalarının bir 
gözüne de tandır ekmeği konulurdu.”” 

Her ne kadar Sural mekteplerdeki öğretimi hapishane yaşamına ben- 
zetse de, öğrencilerin günlük yaşamdan kopuk olduklannı söylemek müba- 
lağa olur. Zira mektepte ders yanında, bir çocuğun günlük yaşamında olağan 
olan her şey vardı: Bir tarafta kavga-dövüş, diğer tarafta şenlik ve eğlence. 

Çocuğun okula geldiği ilk gün hem çocuk, hem ailesi için özellikle 
heyecan verici olurdu, zira mektebe Bed-i besmele cemiyeti veya halk tabiriy- 
le âmin alayı adı verilen merasimle başlanırdı. 


“Âdete uygun olarak okula başlayacak çocuğun âilesi bir gün önce- 
den mektebin hocasına haber göderirdi. Hoca da merasim günü ço- 
cukları sıraya dizer, öndekiler yüksek sesle ve koro halinde ilahiler 
okuyarak, arkadakiler de beyit aralarında “âmin!” diye bağırarak ne- 
şe içinde çocuğun evine gelirlerdi. ... Mektepten hareket eden âmin 
alayı eve doğru yaklaşırken çocuk kapıda bekletilir, âmin alayı eve 
gelince hoca dua eder, arkasından herkes “âmin! derdi. Daha sonra 
çocuk, önceden süslenerek hazırlanmış bir arabaya veya “midilli” 
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adı verilen ata bindirilir ve ilahiler söylenerek çıkılırdı. ... Çocuğun 
âilesi ile davetliler ve halk kafilenin arkasında giderlerdi. Şehrin so- 
kaklannda bu şekilde bir müddet dolaşılarak çocuk mektebe getiri- 
lirdi. Yine usulüne uygun olarak hocasından ilk dersini aldıktan 
sonra onun ve davetlilerin ellerini öper, talebelerden birisi “aşr-ı şe- 
rif” okur ve hocanın yaptığı dua ile tören biterdi.” 


Bir öğrencinin mektep hayatında şenlik havasında geçen bir başka 
merasim, aşure kutlamalarıydı. Çocuklar, Muharrem ayının onuncu günü, 
hac vazifesini ifa ettikten sonra Hicaz'dan dönenlerin verdikleri ve adına 
Haa Pilav denen yemekli bir merasime götürülürlerdi. Sural bu törenle il- 
gili şunları anlatıyor: 


“Bu ziyafetlere gidiş, bir gün önceden haber verilir ve çocuklar o 
gün evlerinden, bellerine birer kaşık sokarak gelirlerdi. Ziyafet yer- 
lerine gidiş, pek âlâyı vâlâ ile olur, sıra hâlinde yürüyüşe geçen ço- 
cukların bir bölümü, nakaratı (hoş geldiniz hacılar) olan bir ilahi 
okur, diğer bölümü de (âmin) çekerlerdi. Çığlık çığlığa hacı evine 
veyâ âşüre kaynatılan eve gelinir, kazanlar dua ile açılır, doya kana 
yenilir içilirdi.”” 


Mektep hayatında heyecanın doruk noktasına ulaştığı bir başka şen- 
lik, hafızlık eğitimini —Kur'ân-ı Kerim'in tamamını ezberlemeyi— bitiren 
çocuk için düzenlenen merasimdir. Anlatıldığına göre, bir öğrenci hafız ol- 
duğu zaman, Konya'nın büyük camilerinden birinde duası yapılırdı. Su- 
ral'ın “pek şatafatlı olurdu” dediği bu tören şöyle gerçekleşirdi: 


“Eğer hafızın babası zengin biriyse pilavlar dökülür, başta fakir fu- 
kara olmak üzere eş-dost, tanıdık, tanımadık, herkes bu pilav sofra- 
larında doya-kana yer içerdi. Hafız ve yakın arkadaşlarına yeni elbi- 
seler yapılır, arkalarına da şallar örtülürdü. Cami'de yapılan özel tö- 
renden sonra yer yerinden oynar, hafız efendiye ve âilesine imreni- 
lerek bakılırdı.”” 
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Mektep yaşamında şenlik ve eğlencenin yanında kavga-dövüş de ek- 
sik olmazdı. Sural'ın anlattığına göre çocuklar arasında hizipleşmeler olur, 
ders bittikten sonra taşlı sopalı kavgalar çıkardı. Ertesi gün, durumdan ha- 
beri olan hoca, suçlu bulduğu çocukları falakaya yatırırdı. Öğle görünüyor 
ki bu falaka, bütün çocuklara korku salan bir ceza yöntemiydi.” 

Mekteplerde, adına çul dövüşü denilen oyunlar da eksik olmazdı. Ders 
bittikten sonra, afacan çocuklar içerde kalır, evlerden altlarına sermek için ge- 
tirdikleri çul denen minderlerle birbirlerine girer, ortalık toz duman olurdu.” 

Görüldüğü gibi, Osmanlı Konya'sında mektep eğitimi günlük ha- 
yattan öyle sanıldığı kadar kopuk değildi. Bununla beraber o günün okul 
ortamını, ders araç ve gereçlerini, öğretim yöntemlerini bugünle kıyasladı- 
ğımızda, bu anlatılanlar bize biraz garip gelecektir. Fakat çocuk her zaman 
çocuktur; o zaman da bugün de; yerine göre oynar, eğlenir, yerine göre kav- 
ga eder, cezaya çarptırılır. 

Bilindiği gibi Osmanlılar'da 1824'e kadar eğitim mecburi değildi. 
Buna rağmen Müslüman ailelerin genellikle çocuklarını mekteplere gön- 
derdiği bilinmektedir. Bunda, çocuğun mektebe gitmesinin, ailesine top- 
lum nezdinde itibar kazandırmasının rolü de vardır. Bu saygınlığı Sural 
kendi tecrübesi ışığında şöyle dile getiriyor: 


“Bir mahalle mektebine aylarca gidip gelmiş ve bu engilli bengilli- 
den hiç bir şey anlamamıştım. Durum bu iken, her mektep dönü- 
şünde, zavallı anam bana iltifatlar yağdırır, “Ana benim yavruumrl 
Ağzında misler kokmuş” diye beni teşvik ederdi. Ben de, ağzımda 
mis koktuğuna sahiden inanırdım! Her ana, tıpkı benim anam gi- 
biydi, her çocuk da benim gibi...” 


Ailelerin çocuklarını -zorunlu olmadığı halde- mektebe gönder- 
melerinde, bunun o zaman âdet olmasının ve herkes tarafından tabii ola- 
rak anlaşılmasının da rolü vardır. Bir başka faktör, mektep eğitiminin her- 
hangi bir ücrete tabi olmamasıdır. Burada dinin teşvik edici rolünü de 
unutmamak gerekir. Nitekim Konyalı kadınlar için “en erişilmez yücelik- 
ler, hafiz anası, hacı karısı olmaktı.”* 
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Özetle: Osmanlı Konya'sında mektep eğitimi, Kur'ân'ı Arapça oku- 
mayı öğretmeyi, hafızlığı ve ilmihal bilgilerini vermeyi esas almıştır. Bu- 
nun yanında mektep, J. M. Landaunun da işaret ettiği gibi, çocuğun sos- 
yalleşmesine, toplumun dini, kültürel ve sosyal değer yargılarının yeni ne- 
sillere aktarılmasına önemli ölçüde katkı sağlamıştır. Sonuç itibariyle mek- 
tep, buraya gelen herkesin İslam dininin esasları hakkında genel bilgileri 
almasına aracılık etmiştir.” 

Buraya kadar, Hâdimi'nin ilk eğitim sürecini anlayabilmek için, 19. 
yüzyıl Osmanlı dönemi Konya'sında mektep sistemini tanıtmaya çalıştık. 
Konya ömeğinde mektep eğitimi hakkında verilen bilgilerin İstanbul ve hat- 
ta Osmanlı Devleti'nin diğer vilayetleri için geçerli olduğunu söylememize 
engel herhangi bir bilgi yoktur. Bu yargımızı Hadim için, burasının her şey- 
den önce Konya Vilayeti'ne bağlı bir kaza olmasından ötürü, kuvvetle dile 
getirebiliriz. Muhammed Hâdimi herhalde bu sistem içinde bir istisna de- 
ğildi. Konya mektep eğitiminin 19. yüzyılın sonlarındaki durumu, bu kuru- 
mun sürekliliği dikkate alındığında, 18. yüzyıldaki mektep sisteminin bir 
yansıması şeklinde düşünülebilir. Buradan hareketle, Hâdimi'nin çocuklu- 
ğunda elifba ile eğitime başladığını, ardından Kur'ân-ı Kerim'i okumayı öğ- 
rendiğini, buna paralel olarak ilmihal bilgilerini aldığını ve nihayet hafızlı- 
ğını tamamladığını söyleyebiliriz. Bunun yanında özellikle babasından, Hz. 
Muhammed'in hayatı ile hadisleri üzerine çok şeyler işitmiş ve birçok evli- 
ya menkıbesi duymuş olabileceğini tahmin ediyoruz. Berika'sında çocuk 
eğitimine ilişkin verdiği bilgiler bu tahminimizi kuvvetlendirmektedir.” 


HADİMİ”NİN TAHSİL HAYATI: MEDRESE EĞİTİMİ 


Osmanlı döneminde çocuk, yaklaşık 10-12 yaşında mektep eğitimini 
tamamlamış oluyordu. Bilindiği gibi mektep, kız erkek cinsiyet farkı gözet- 
meksizin herkese açıktı. Ancak mektepten sonra kızlar için gidebilecekleri 
başka okul yoktu. Erkekler ise isterlerse, yüksek din eğitiminin verildiği 
medreselere gidebilirlerdi. Medrese eğitiminin öğrenciye ve ailesine sağla- 
dığı yüksek saygınlık bir yana, bu eğitimi tamamlayanlar, Osmanlı din, yar- 
gı ve eğitim bürokrasisinde kariyer yapma imkânına kavuşurlardı. Çocuğun 
mektepten sonra okumaya devam edip etmemesinde, ailesinin durumu ve 
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sosyal statüsünün belirleyici rolü olduğu âşikardır. İlmiye, kalemiye ve aske- 
riye gibi yönetici sınıfın çocukları, genellikle babalarının mesleklerine göre 
ya din adamı ve kadı, ya da asker ve kâtip olarak eğitilirlerdi. Köylü, çiftçi, es- 
naf, zanaatkâr gibilerinin çocukları ise ya babalarının mesleklerine girerler, 
ya da medreseye giderlerdi.” Bir şehir veya kasabanın ileri gelenleri arasın- 
da yer alan esnaf, asker, vaiz, müftü ve sufi gibi âyân çocukları da mektep 
eğitiminden sonra okumaya devam edebilirdi. 

Hâdimi'nin tahsil hayatını -başlangıcından sonuna kadar- bütün 
veçheleriyle ayrıntılı bir biçimde anlatan herhangi bir kaynak mevcut değil- 
dir. Bununla beraber, onun tahsilini genel hatlarıyla ortaya koymamıza yar- 
dım edecek bazı bilgi ve belgeler vardır. Bunların başında kendisinin veya 
öğrencilerinin verdiği icazetnameler gelmektedir. Bunun yanında onunla 
ilgili, ilki vefatından hemen sonra yazılan, biyografik literatür vardır. Ayrı- 
ca Osmanlı medrese eğitimine dair eserler de işimize yarayacaktır. 

Osmanlı medrese sistemine dair kaynaklara dayanarak Hâdimi'nin 
tahsil hayatını iki safhaya ayırarak değerlendirebiliriz: 


1) Temel Eğitim: r. Kademe Medrese Eğitimi 
2) Yüksek Eğitim: 2. Kademe Medrese Eğitimi 


Temel eğitim safhasında öğrenciye asıl ilimlere hazırlık mahiyetin- 
de âlât veya vesâil denen dil ile ilgili ilimler (ulûm-ı âliyye) verilirdi. Bunlar 
sarf, nahiv, meâni, beyân, bedi' vb derslerdir. Yüksek eğitim safhasında ise 
kelam, fıkıh, tefsir ve hadis gibi din ilimleri öğretilirdi. Eğitimin asıl gaye- 
si olan bu derslerin öğretilebilmesi için öğrencinin araç ilimlere ihtiyacı 
vardı. Bunlar Arap dili, edebiyatı, grameri vb derslerdir. Öyleyse medrese 
eğitimi almak isteyen öğrenci ilk önce Arapça'yı öğrenecektir. 

Mevcut kaynaklara göre Hâdimi tahsilini üç hocada yapmıştır: Ba- 
bası Mustafa Efendi, İbrahim Efendi ve Ahmed Kazabadi. İlk iki hocasın- 
dan medrese eğitiminin temelinin oluşturan alet ilimlerini (ulüm-ı âliyye) 
okuduğunu tahmin ediyoruz. İkinci kademe medrese diyebileceğimiz yük- 
sek eğitimini ise Kazabadi'de yapmıştır. Orada yüksek /yüce ilimler (ulüm-ı 
âliyye) denen kelam, fıkıh ve tefsir okumuştur. 
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Hadim'deki Eğitimi: Babası Mustafa Efendi 


Hâdimi ilk eğitimini, 10-12 yaşlarında tamamladıktan sonra, baba- 
sının yolundan giderek medrese eğitimi almayı tercih etmiştir. Temel eği- 
tim safhasını oluşturan dersleri babasından aldığı sanılmaktadır. Buna gö- 
re o, babasında ilk önce Arapça dilbilgisi dersleri olan sarf ve nahiv okumuş 
olmalıdır. Osmanlılar'da sarf dersinde sırayla Emsile” (cetveller içinde 
Arapça fiillerin çekim-kip şekilleri), Bind? (Arapça fiilerin tasarruf kipleri- 
ni iyi bir düzene konmuş ve belirli kalıplardan geçirilmiş şeklinin gösteril- 
diği küçük bir risale) ve Maksüd” okutulurdu. Bu kitaplara daha ileri düzey- 
de dilbilgisi veren kitaplar eklenirdi. Maksüd'dan sonra İzzeddin ez-Zincâ- 
ni'nin (öl. 655/1256) “İzzf olarak tanınan eseri okutulurdu.” Bundan sonra 
Merâh'a geçilirdi.” İbn Hacib'in (öl. 646/1249) Şâfiyye” adlı eseri ile sarf 
eğitimi tamamlanırdı. Bu derslerde karşılaşılan zorluklar, medrese çevrele- 
rinde dolaşan şu tekerleme ile dile getirilirdi: 


Emsile evlek evlek, 
Binâ yağlı börek, 
Maksüd karış kuruş, 
'İzzi'de kırıldı kiriş, 
Yiğitsen Merâh'a giriş.* 


Sarf eğitimini tamamlayan öğrenci, kelimeleri sonuna doğru okut- 
mayı öğreten nahiv'e geçerdi. Nahiv eğitiminde ilk önce, giriş mahiyetinde 
Avâmib ve İzhâr” adlı metinler okutulurdu.” Ardından İbn Hâcib'in Kâfi- 
ye'sine ve bunun şerhi olan Fevâid-i Ziydiyyeye” geçilirdi. Molla Câmi ola- 
rak meşhur olan Fevâid'in Muharrem, İsam, Abdulgafur ve İsmet gibi 
isimlerle meşhur olmuş şerhleri ve haşiyeleri de yerine göre okutulurdu. 

Abdülkadir Erdoğan zamanın Konya medreselerindeki sarf ve na- 
hiv eğitimini eleştirir. Ona göre “bu şerh ve haşiyler içinde gaye kayıp” 
olurdu. “Bu şekilde okunan Sarf ve Nahiv ile ne Arapça iki cümle konuşu- 
labilir ne de Türkçe'den Arapça'ya, Arapça'dan Türkçe'ye doğru bir ibare 
çevrilebilirdi.” Erdoğan'a göre bu metotla 4-5 yıl nahivle uğraşılacağına, beş 
bin kelime ezberlense ve üç ayda öğrenilen kaideler, ibareler tahlil edilsey- 
di, Arapça'nın ana suyuna inmek mümkün olurdu”? 
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Hâdimi'nin yukarda saydığımız sarf ve nahiv derslerini babasından 
aldığı sanılmaktadır. Bazı biyografik eserlere göre o, babasından aynı za- 
manda Farsça da öğrenmiştir.” Bununla o, Konya'daki Farsça literatürü 
kullanma imkânını elde etmiş oluyordu. 

Hâdimi, babasından ayrıca hadis dersleri almıştır. Hadis ilmine ge- 
çişi muhtemelen âlet ilimlerini tamamladıktan —hatta belki İstanbul'dan 
döndükten- sonradır. Bir icazetnamede bizzat kendisi şöyle anlatıyor: 


“Şeyhim babam Fahru'r-Rüm beni kütüb-i sitte ile Mesâbih, Tergib, 
Kadı İyâd'ın Şifâ'sı ve Suyüti'nin Câmi'u's-sagir'ine geçirdi.” * 


Hadimi babasından bu kitapları okutmak ve nakletmek için icazet а]- 
mıştır. Bu icazet Buhâri ve Müslim'in Sahik'leri, Ebu Dâvud, Tirmizi, Nesâi 
ve İbn Mâce'nin Sünen'leri ile Begavi'nin Mesâbih'i, Kadı İyâd'ın Şifâ'sı, Su- 
yüti'nin Câmi'u'ssagir'i ve Tirmizi'nin Tergib ve”-tezhib"i için verilmiştir.” 

Birinci bölümde Mustafa Efendi'nin Nakşibendiye tarikatına mün- 
tesip bir şeyh olduğunu görmüştük. Bir sufi olarak onun oğlu Hâdimi'ye 
çocukluğundan beri tasavvuf eğitimi vermiş olduğunu düşünüyoruz. Hâ- 
dimi'nin babasından zaman zaman ‘şeyhim’ diye söz etmesi, mürakabele- 
rinde manevi olarak babasından ders ve nasihat aldığını söylemesi bunu te- 
yit etmektedir. 

Hâdimi'nin bunun dışında belagat ve mantık ilminin basit metin- 
lerini de babasından okumuş olması mümkündür. Ancak adı geçen ilimle- 
ri Konya'da tamamlamış olmalıdır. 


Konya'daki Eğitimi: Hocası İbrahim Efendi 


Hâdimi'nin hal tercümesini yazanların çoğu onun babası tarafın- 
dan tahsil için Konya'ya gönderildiğini söylerler. Baba Mustafa Efendi 
böyle yapmakla oğluna ileri düzeyde medrese eğitimi alma yolunu açmış 
oluyordu. 

Biyografik kaynaklara göre Hâdimi Konya'da Selçuklu veziri Celâ- 
leddin Karatay (öl. 652/1254) tarafından yaptırılan ünlü Karatay Medrese- 
si'nde tahsiline devam etmiştir. Beş yıl sürdüğü belirtilen bu devrede Hâ- 


бо YETİŞME SÜRECİ: HADİMİ”NİN EĞİTİMİ 


dimi, İbrahim Efendi adında bir hocanın derslerine katılmıştır. Biyografla- 
rın, kendisinden Hâdimi'nin Konya'daki hocası olarak bahsettikleri halde, 
hakkında hiçbir bilgi vermediği bu şahsın kim olduğunu tam olarak tespit 
edemedik. Ne icazetnamelerde, ne de diğer ana kaynaklarda Hâdimi'nin 
hocası olarak onun adına rastlamadık. Peki, sonraki biyograflar bu ismi 
nerden çıkarmış olabilirler? 

Bu, üzerinde durulması gereken bir sorudur. Ancak biz, Hâdi- 
mi'nin Konya'ya geldiğine ve burada okuduğuna ihtimal veriyoruz. Eğer 
burada ders aldığı hocanın adı gerçekten İbrahim Efendi ise, bu müderris, 
büyük ihtimalle daha sonra Konya müftülüğü yapan Hacı İbrahim Efen- 
di'dir. Zira Hâdimi'nin Konya'da tahsil için bulunduğu belirtilen tarihler- 
de (yaklaşık 1715-20 arası?) ismi İbrahim olan başka bir âlimin ismine he- 
nüz ulaşamadık. Adı geçen müftü ile ilgili İbrahim Hakkı Konyalı bazı bil- 
giler vermektedir. Buna göre onun asıl adı Mevlana Seyyid Elhac İbrahim 
Efendi b. Seyyid Ahmed b. Seyyid Hasan'dır (öl. 1177/1763). Bir vakfiyede 
kendisinden “saygın ulemanın rehberi” (kudvetüT-ulemdi”l-a“1üm) olarak 
bahsedilmektedir.* Gerçekten de Konya'da bazıları günümüze kadar gelen 
pek çok hayır eserin sahibi olan İbrahim Efendi aynı zamanda ünlü Naki- 
boğlu külliyesinin de banisidir.” Vakfiye'de Ahmed Fakih mahallesinde 
yaptırdığı bu külliyede bir cami, on beş odalı bir medrese ve bir mektep bu- 
lunduğu tasrih edilmektedir. Ayrıca şadırvan, çeşme gibi daha birçok hay- 
ratı vardır. Eserleri için şehrin çeşitli mahallelerinde ve Ilgın'da dükkânlar, 
hanlar vakfetmiştir ki “tesis ettiği gelir itibariyle” bunlar “Konya'nın en 
zengin” vakıflarıdır.*“ Kurduğu medrese ise 18. ve 19. yüzyıllar Konya'sının 
en önemli okullarından birisi olmuştur.” 

Nakiboğlu Medresesi'nde, genellikle Nakşibendiye tarikatına mün- 
tesip hocalar ders vermiştir.** Bu durum, İbrahim Efendi'nin de bir Nakşi 
olduğunu düşünmemize imkân vermektedir. Öyleyse bir Nakşi şeyhinin 
oğlu Hâdimi'nin bir diğer Nakşi İbrahim Efendi'de okumuş olması ihtimal 
dahilindedir. 

Hâdimi'nin İbrahim Efendi'de hangi dersleri ve hangi kitapları oku- 
duğunu yine tahmin üzere söyleyebiliriz. O, belagat ve mantık derslerini, bu 
ilimlere ait bazı metinleri babasından okumuş olması imkân dahilinde olsa 
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da, Konya'da tamamlamış olmalıdır, zira sarf ve nahiv dersleriyle dil öğreti- 
mini tamamlayan talebe belagata ve mantıka ait eserleri okurdu.* Belagat її. 
minde yeni başlayanlar için en yaygın kullanılan kitapların başında 
Taftazani'nin MutavvePi” ve bunun kısaltılmış şerhi Muhtasar gelmektedir. 
Kazvini'nin Telhis'i de çok yaygındı. İleri seviyedeki talebelere Ebu Ya'küb 
Yusuf Sekkâki'nin (öl. 626/1228) Miftâhu T-ulüm adlı eseri okutulurdu.” 

Konya medreselerinde mantık ilmine yeni başlayanlara okutulan ki- 
tapların başında İsâgoci olarak bilinen Esireddin Ebheri'nin (öl. 663/1264) 
Risâletü-Esiriyye fi l-Mantik'i gelmektedir.” 1204/1877 yılına ait salnameye 
göre, aynı yıl 3 medresede toplam 64 öğrenci bu eseri okuyordu.” 

Daha ileri seviyedeki mantık dersi için İsâgoci'nin şerh ve haşiyele- 
ri kullanılıyordu. Bunların başında Hüsameddin Kâti'nin (öl. 760/1359) ve 
Molla Fenari'nin eserleri gelmektedir.” Bunların yanında Necmeddin 
Ömer el-Kâtibi'nin Şemsiye adlı eseri ile Kutbeddin Muhammed Râzi'nin 
(öl. 766/1364) Şerhu Metâli'i de okutulurdu. Son dönem Osmanlı medre- 
selerinde bu kitaplara çeşitli âlimlerce yazılan şerh ve haşiyelerin de yer yer 
okutulduğu görülmektedir. Bunlar arasında Amasyalı Hüseyin Şah Çele- 
bi'nin (öl 1512) münazara adabından bahseden Hüseyniye'si ile Tasavvurat 
ve Tasdikat gibi mantığın ayrı ayrı konularında yazılmış eserler vardır. 

Arap dili ve edebiyatı, belagat ve mantık, içerik bakımından birbir- 
leriyle yakın ilişkisi olan bilimlerdir. Öyle ki biri ötekini tamamlar. Hepsi- 
nin ana konusu dil ve dilin doğru ve güzel kullanımıdır. Bu açıdan bakıldı- 
ğında, bu ilimlerle antik çağın üçlü (Trivium) bilimleri gramer, retorik ve 
diyalektik arasında benzerlikler dikkati çekmektedir. Antik çağda gramer 
doğru yazma ve konuşma kurallarını, retorik etkili iletişim kurma yollarını 
ve diyalektik uygun deliller getirme sanatını öğretiyordu. 

Düzgün ve yerinde konuşma sanatının kurallarını inceleyen bela- 
gat, bu ilmin, Kur'ân'ın ifade mucizesini ustaca ortaya koymanın yolunu 
göstermesinden ötürü, Osmanlı medreselerinde özenle okutulmuştur. Al- 
lah'ın kitabını ve Peygamber'in hadislerini -ki bunlar Arapça'dır- en iyi ve 
en doğru anlamanın yolunun, Arap dilini ve edebiyatını mümkün oldu- 
ğunca doğru ve güzel şekilde bilmek olduğuna inanılmıştır. Özellikle med- 
rese eğitiminin en temel ve en önemli dalı olan fıkıh usulünün, Kur'ân ve 
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hadislerdeki mecaz ve teşbih gibi kapalı kelime ve kavramları çözme gibi 
bir görevi vardı. Bunun için Arapça dil bilgisi yanında belagat ve mantık 
ilimlerinden en üst düzeyde yararlanılması gerekmiştir. 


İstanbul'daki Eğitimi: Hocası Ahmed Kazabadi 


Biyoğrafların menkıbe tarzında anlattıklarına göre İbrahim Efen- 
di beş yıl okuttuğu Hâdimi'yi bir gün yanına çağırır ve ona şu tavsiyede 
bulunur: 


“Oğlum Said Mehmed... Beş yıldan beri medresemdesin. Benden 
alacağını aldın. Artık benim sana verecek hiçbir dersim kalmadı. 
Konya'da sana ders verecek, senin bildiklerinden fazlasını öğrete- 
cek kimseyi tanımıyorum. Şimdi senin yapacağın bir şey var. Kon- 
ya'yı terk edip İstanbul'a gitmek... Orada müderris Kazabadi Ah- 
med Efendi'yi bul ve imtihanını ver. Seni benden sonra ancak o ta- 
lebe olarak kabul edebilir.”” 


Bir menkıbeyi andıran bu ifadelerin ne derece gerçeği yansıttığını 
bilemiyoruz. Bildiğimiz bir gerçek var ki o da, Hâdimi'nin İstanbul'a gitti- 
ği ve Kazabadi'de okuduğudur. 

Hâdimi, rivayetlere göre, Konya'dan ayrılarak memleketine geri 
döndü. Muhtemelen bu tarihlerde, babasıyla beraber bir medrese kurdu. 
Burada tedrise başlayıp başlamadığını, —ders verdiyse— bunun ne kadar sü- 
reyle devam ettiğini bilmiyoruz. Ertan'ın anlattığına göre Hâdimi, İbrahim 
Efendi'nin söylediklerini babasına nakletmiş, babası da onun Kazabadi'de 
okumasını uygun bulmuştur. Bunun üzerine Hadim'de uzun kalmayarak 
İstanbul'a gitmiştir.” Hadim'de henüz yeni kurdukları medresenin ilerde 
saygın ve gözde bir kurum haline gelmesi ile onun İstanbul'a gitmesi ara- 
sında bir bağ vardır. İstanbul'un en ünlü müderrislerinden birinde oku- 
muş olmanın ilerde ona ve ders verdiği kuruma büyük şöhret ve saygınlık 
kazandıracağı açıktır. Başkent İstanbul'da, devrin derece bakımında yük- 
sek medreselerinde eğitim görmenin ve bunu bir icazetname ile taçlandır- 
manın yararı büyüktü. 
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Hâdimi İstanbul'da, o zaman başkentin en tanınmış simalarından 
Ahmed Kazabadi'nin rahle-i tedrisine girdi. Ertan'a göre, Kazabadi aileye 
yabancı değildi. Onun Tokat'ta okuduğu hocalarından biri olan Yusuf Ami- 
di aynı zamanda Hâdimi'nin babasının da hocasıdır. Dolayısıyla 
Kazabadi'nin Mustafa Efendi'nin de içinde bulunduğu bir eğitim ağına da- 
hil olduğunu sanıyoruz. Öyleyse Hâdimi'nin İstanbul'da Kazabadi'de oku- 
ması bir tesadüf değil, ilişkiler ağının bir sonucudur. Hâdimi'nin nasıl bir 
eğitim geleneği ve nasıl bir ilmi zihniyetle yetiştiğini göstermek için 
Kazabadi'yi yakından tanımamız lazımdır. Onu iyi tanımamız bize, ayrıca, 
Hâdimi'nin ondan etkilenip etkilenmediğini; etkilendiyse bunun ne dere- 
ce olduğunu tespit etmemizi sağlayacaktır. 


Ahmed Kazabadi: İstanbul'da şöhretli ve etkili bir müderris 


Hâdimi'nin İstanbul'da bilinen tek hocası Ahmed Kazabadi döne- 
min ileri gelen ulemasından sayılmaktadır. Bu vasfi itibariyle onun baş- 
kentin önde gelen yönetici ve bilginleriyle tanışık olduğu ve bazılarıyla iyi 
ilişkiler kurduğu kanaatindeyiz. 

Ünlü tarihçi İzzi, Kazabadi'yle ilgili kâh övgü dolu, kâh eleştirel 
epeyce bilgiler aktarmaktadır. Bir başka tarihçi Şem'dânizade Fındıklılı 
Süleyman da eserinde ondan övgüyle bahsetmektedir. Bu iki temel kayna- 
ğın yanında biyografik literatüre ve icazetnamelere müracaat ederek onun 
hayatı, eserleri, din ve dünya görüşü ve ilmi zihniyetini ortaya koymaya ça- 
lışacağız. 

Asıl adı Ebu'n-Nâfi' Ahmed b. Muhammed el-Kazabadi'dir. Tokat'a 
bağlı Kazabad'da (bugünkü adı Kazova) doğdu. İlk eğitimini memleketin- 
de aldıktan sonra dönemin önemli ilim merkezlerinden biri olan Tokat'a 
gitti. Burada, aralarında Yusuf b. Ahmed b. Muhammed Âmidi'nin de bu- 
lunduğu birçok ünlü hocadan ders aldı,” Ardından Sivas'a giderek burada 
ünlü Muhammed Tefsiri'nin (öl. 1111/1699)” derslerine katıldı. Ondan ki- 
tapları istinsah etmek (nesh-i şurüh ve mutün) ve ilm-i şerifi (neşr-i menâşir- 
i “ilm-i şerife) yaymak için icazet aldı.”” 1115/1703-4'te İstanbul'a gitti. 36 ya- 
şında Süleymaniye Camii'nde ders vermeye başladı. 1121/1709'da İbtidâ-i 
hâriç“ derecesiyle ilmiye teşkilatına girdi. Üç yıl sonra Çeşmizade İsmail 
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Efendi'nin ölümüyle boşalan hâriç dereceli Kemhâccizade Mustafa Efendi 
Medresesi'ne müderris oldu.“ Aynı yıl Ahi Çelebi'nin (61.930/1524) ken- 
di adıyla anılan medresesine geçti. Sonraki yıllar diğer medrese dereceleri- 
ni de alarak 1724'de Sahn-ı semân müderrisliğine yükseldi. Bir yıl sonra 
Kütüphane-i Hümayun hocalığına atandı. Kısa bir süre sonra, zamanın en 
saygın okullarından sayılan Şeyhülislam Zekeriya Efendi'nin kurduğu 
medreseye geçti.”” Mustafa b. Mahmud es-Seki adlı bir talebesinin bildirdi- 
ğine göre son olarak Sultan L Ahmed'in (saltanatı: 1603-1617) kurduğu 
medresede görev yaptı. Burada medrese eğitiminin zirvesini teşkil eden 
kelam, tefsir ve hadis dersleri okuttu. Nitekim az önce zikrettiğimiz öğren- 
cisi, ondan -muhtemelen— bu medresede Beyzâvi'nin tefsirini ve Buhâ- 
rinin Sahih'ini okuduğunu belirtmektedir.“ 

Kazabadi 1726'dan sonra müderrislikten kadılığa geçti. 1146/1733- 
34'de Selânik kadılığına yükseldi.”” Yedi yıl sonra mevleviyet-i ümmü'd-dün- 
ya denen Misir kadılığına atandı. 1158/1745'de kariyerinin zirvesine ulaştı. 
Bu yıl içinde, İstanbul kadılığından sonra en yüksek derece olan Haremeyn 
mevleviyeti'ne (Mekke-Medine) getirildi. Yaklaşık üç yıl sonra görevinden 
alındı, bunun üzerine İstanbul'a döndü. 1163/1750'de vefat etti.“ 

Buraya kadar anlattıklarımız Kazabadi'nin, taşra kökenli olmasına 
karşın, İstanbul'da oldukça parlak bir kariyer yaptığını göstermektedir. 
Sonradan idari görevleri seçmesine rağmen ilimle ilgisini kesmediği anla- 
şılmaktadır. Nitekim o, aynı zamanda çeşitli ilmi disiplinlerde eser veren 
bir müelliftir. Risaleleri içerik bakımında daha ziyade belagat ve kelam hak- 
kındadır. Şerhu Adabi”l-Birgivf” münazara âdâbına dair küçük hacimli bir 
şerh olmasına karşın çok sayıdaki nüshalarından epeyce ilgi gördüğü anla- 
şılmaktadır. ŞerhuT-Kasideti”n-nüniyyeye ise Hızır Bey'in kelama dair ese- 
rinin şerhidir. Devvâni'nin er-Risâletü'-kadime № isbâti'-vâcib'ine Mirza 
Cân'ın yazdığı haşiye üzerine kendisinin yazdığı Hâşiye “ala Hâşiyeti Mev- 
lânâ Mirzâ Cân ‘ald isbüti”l-vöcib de kelamla ilgilidir. Bunun yanında tefsir 
alanında Hâşiye “ald süreti'-Fâtiha lVl-Beyzavt ve Cibril hadisinde geçen ih- 
san kavramıyla ilgili Şerhu hadisi'l-ihsân adlı eserleri vardır.” 

Tasavvufa dair tek eseri Risâle fî “ilmi'l-bâtın adını taşımaktadır.” 
Arapça risalenin ana konusu, zâhir ilmiyle tam uyum içinde olan bir tasav- 
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vuf anlayışının nasıl olması gerektiği meselesidir. Yazara göre bâtın ilmi 
veya tasavvuf, riyazet yoluyla insanın kendi nefsini kontrol altına alması ve 
iç temizliği sağlaması ilmidir. Dolayısıyla, şeriat kurallarına uyan ve kalp 
temizliği arayan sufinin bu çabası meşrudur. Kıstas, kelamcı ve fakihlerin 
(Ehl-i sünnet ve 1-cemat ve T-fukahâ) ilmidir. Bundan dolayı her yol, her ilim 
ve her çaba, meşru olup olmadığını bu kıstasa göre değerlendirmesi gerek- 
mektedir.” 

Kazabadi'ye göre, tasavvufi tecrübelere dayanan bilgiler, şeriatın 
kurallarıyla bağdaşmıyorsa reddedilmelidir. Aynı şekilde, kutsal metinleri 
(Kur'ân ve Sünnet) zâhirlerine göre değilde bâtıni, sembolik ve esoterik bir 
dille yorumlamak da kabul edilemez. Bunu yapan sufiler ona göre mülhid- 
dir. Bu eleştiri ve suçlamaların hedefi, özellikle İbn'l-Arabi'nin de içinde 
bulunduğu İşrâkiye'dir. 

Bu ifadeler onun, tasavvuf ve tarikatlara karşı temkinli ve ihtiyatlı 
bir yaklaşımı olduğunu göstermektedir. Gerçekten de o, tasavvufu eleştiren 
âlimlerinkine benzer şeyler söylemektedir. Nitekim, onunla Birgivi Meh- 
med Efendi arasında bir paralellik hemen dikkat çekmektedir. Birgivi gibi 
o da tasavvufu kalp temizliği aracı olma noktasına indirgemekte; sema, çile 
ve cezbe gibi birçok yaygın uygulamayı ağır bir şekilde eleştirmektedir.”* 

Bu yaklaşım tarzı ve bu eleştiriler onun tasavvuf karşıtıymış gibi al- 
gılanmasına yol açmış olabilir. Sözgelimi tarihçi 1221 onu tasavvuf ve tari- 
kat karşıtı olmakla suçlamaktadır.” Zâhir ilmindeki büyük otoritesine rağ- 
men o, bâtın ilimleri ihmal etmiş, bundan ötürü gizli hakikatlerden (hakâ- 
ik-i meknüze) ve remzolunmuş, anlaşılması çok dikkat isteyen incelikler- 
den (dakâik-i mermüze) nasibi olmamıştır.” Buna rağmen, bir “hikmet-i 
Hüdâ” tecellisi olarak öldüğünde раз], tekfin ve defn işlemleriyle cenaze 
namazını Kadiriye şeyhlerinden Salih Efendi icra etmiş, nâşı Halvetiye der- 
vişlerinin “zikr ve tevhid-i sübhânileriyle” Fatih Camii'ne götürülmüştür. 

Buna rağmen gerek İzzi, gerekse diğer tarihçiler Kazabadi'nin ilmi 
otoritesini kabul etmekte ve üstün ilmi kişiliğine vurgu yapmaktadırlar. 
Örneğin İzzi onu “ulúm-i aliyyenin gizli cevheri” (kencine-i cevâhir-i ulüm- 
i aliyye) ve “din bilimlerinin bulunmaz hazinesi” (hazine-i nevâdir-i fünün- 
i aliyye) olarak nitelendirmektedir.” Tasavvuf ilminden nasibini almamış 
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birisi olsa da zâhir ilimlerde ikinci İbn Hacer olmayı hak etmiştir. Diğer bir 
tarihçi Şem'dânizade de ondan övgü dolu ifadelerle söz etmektedir. 18. 
yüzyılın önde gelen ulemasının ona çok şey borçlu olduğunu söylemekte- 
dir. Ona göre, Kazabadi'nin tarikat karşıtıymış gibi algılanan sözlerini, ta- 
savvufu kötüye kullanan sahte şeyhlere ve anlamsız uygulamalara karşı bir 
uyarı olarak anlamak lazımdır.” 


Hâdimi'nin Kazabadi'de Tahsili 


Hâdimi 'nin İstanbul'daki tahsil hayatını ulema biyografileri, icazet- 
nameler ve salnamelerde verilen bilgilerle dayanarak ele alacağız. Buna gö- 
re Hâdimi İstanbul'da, yüksek din eğitiminin öngördüğü dersleri okumuş- 
tur. Daha önce de belirttiğimiz gibi, medrese eğitiminde asıl amaç, kaynak- 
larda ulüm-i nakliye ve ulüm-i şer'iye gibi farklı tanımlamalar ile ifade edilen 
din bilimlerinin öğretimidir. Yüksek din eğitiminin esasını oluşturan dini 
bilimler çeşitli disiplinlerden oluşmaktadır.” Bunlardan biri kelam ve akâid 
ilmidir. Müderris, vaiz, müftü, kadı gibi görevler için yetiştirilen medreseli- 
ler bu derste Osmanlılar'da hâkim olan İslam inanç öğretisini (Ehl-i sünnet 
akidesini) bütün yönleriyle öğrenirdi. Gerçi Allah'ın birliği, melekler, kutsal 
kitaplar, peygamberler vb konuları talebeler daha küçüklüklerinden beri du- 
yar ve öğrenirlerdi. Âmentü bir Osmanlı çocuğunun ezberlediği ilk dini for- 
müllerden biriydi. İslam ilahiyatıyla sistematik ve bilimsel meşgale ise an- 
cak medresede, temel eğitim safhasını tamamladıktan sonra başlardı. Erdo- 
gan'ın da belirttiği gibi, talebe Arap dili ve edebiyatı, belagat ve mantık ders- 
lerinden sonra kelam dersine geçerdi.” İslam ilahiyatçıları tarafından birçok 
tanımları yapılan kelam, konusuna göre, “Allah'ın zâtından ve sıfatlarından, 
nübüvvet konularından, başlangıç ve sonuç itibariyle kâinatın hallerinden 
İslam kanunu üzere bahseden bir ilim,”" gayesine göre ise “kesin deliller 
getirmek ve ileri sürülecek karşı fikirleri çürütmek suretiyle dini inançları 
kanıtlama gücü kazandıran bir ilimdir.””" 

Osmanlı medreselerinde kelam dersinde İslam inanç esasları ya- 
nında bilgi, araz, cisimlerin oluşumu, vücut, vücub, imkân, vahdet, çok- 
luk, teklik gibi metafizik konular işlenirdi. Kelam derslerinde genellikle 
akâid kitapları okutulurdu. Bu derste en çok okutulan kitapların başında, 
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büyük Sünni ilahiyatçı Adudeddin el-İci'nin (öl. 756/1335) el-Akâid'i gel- 
mektedir. Bunun yanında Ebu Hanife'ye atfedilen Fikhü'l-ekber, Nese- 
fi'nin (öl. 537/1142) Akâid-i Nesefi olarak meşhur eseri ve Taftazani'nin bu- 
na yazdığı Şerh de yaygın olarak okutulurdu. Ayrıca Şerif Cürcâni ve 
Taftazani”nin el-İci'nin el-Akâid'i üzerine yazdıkları şerhler ile yine Cürcâ- 
ni'nin Nasıreddin et-Tüsi'nin Tecridü'-kelâm'ına yazdığı Hâşiye-i Tecrîd de 
çok okunan kelam kitapları arasında yer alır. Medreselerin üst seviyelerin- 
de ise daha ziyade el-İci'nin el-Mevâkıf fi “ilmi'-kelâm'ı ile bunun Şerif 
Cürcâni (1339-1413) tarafından yapılan şerhi Şerh-i Mevâkıf (Şerhu”l-Adüdi- 
ye adıyla meşhurdur) tercih edilmiştir. Okutulan kitaplar elbette sadece 
bunlarla sınırlı değildi. Aralarında Hayali, Halhali, Seyâlküti gibi kelamcı- 
ların çalışmalarının da bulunduğu birçok şerh ve hâşiye de talebe ve mü- 
derris elinde dolaşırdı.” Hadim”de ve Konya'da bu sayılan kitapların he- 
men hemen hepsi mevcuttu.” 

İlim zihniyeti ve ilimlerin tasnifiyle ilgilenen Osmanlı uleması, ke- 
lam ilmine yüksek değer vermişlerdir. Bununla beraber bu ilimle uğraş- 
manın sınırı ve derinliği hep tartışma konusu olmuştur. Sünni İslam inanç 
esaslarının, basit şekliyle -üzerine araştırma ve tartışma yapmaksızın- öğ- 
renilmesinin herkese gerekli olduğuna, o zaman da bugünkü gibi tabii na- 
zarıyla bakılmıştır. Fakat, teolojik konuları spekulatif varsayımlar ve delil- 
ler ileri sürerek tartışmanın kelama felsefi bir karakter kazandıracağı, 
inanç açısından şüphe doğuracak felsefi münakaşalara sürükleyeceği endi- 
şesi taşınmıştır. Ancak Hâdimi kelam ilmini öğrenmeyi, hak mezhebin gö- 
rüşlerini muhakeme ve akli delillerle ispatlamak, rakip (sapık) mezheple- 
rin tezlerini çürütmek için gerekli görmüştür. “Allah'ı bilmek nasıl farz ise, 
bu konu üzerine akletmek de farzdır” denmiştir.* 

Felsefe konusunda lehte ve aleyhte yürütülen tartışmalar bir yana, 
medreselerde okutulan kelam dersinde özellikle felsefenin metafizik alanı- 
nı ilgilendiren konulara da yer verilmiştir. Bu alanda Osmanlı ulemasının 
en çok rağbet ettiği kitapların başında Esirüddin el-Ebheri'nin (öl. 
663/1265) Hidâyetü'L-hikme'si gelir. Tabiiyât ve İlâhiyât bölümlerinden olu- 
şan eserin Tabiiyât kısmı 3 fenne ayrılmaktadır. Birinci fen genel olarak ci- 
sim, ikinci fen felekiyât, üçüncü fen ise unsurlar hakkındadır. 3 fenden 
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oluşan ilahiyât bölümünde varlıkların taksimi (kül, cüz, vahdet, kesret vb), 
Allah'ın sıfatları, melek ve âhiret konuları tartışılır.” 

Yaygın olarak okunan diğer kitaplar arasında yine bu eserin şerh 
ve haşiyeleri vardır. En çok tutulanları Kâdizade-i Rümi'nin Şerhü Hidâye- 
tü 1-hikme’si,® Seyyid Şerif Cürcâni'nin Şerhi Hidâyetü'-hikme'si,'9 Mu- 
hammed el-Lâri'nin Şerhi Hidâyetü'L-hikme'si99 ve Kâdimir olarak meşhur 
olan Hüseyin b. Muinuddin el-Meybüdi'nin (öl. 880/1475) Şerhü Hidâye- 
tü'-hikme'sidir. Fransa'nın İstanbul elçisi için yazılan Kevâkib-i seb'a adlı 
eserde 18. yüzyıl İstanbul medreselerinde Hidâyetü'l-hikme'nin Kâdimir 
şerhi ve el-Lâri hâşiyesi ile birlikte okutulduğu yazmaktadır.” Son dönem 
Konya medreselerinde ise Kâdimir'in yaygın olarak okutulduğu görülmek- 
tedir.” 

Yüksek medrese eğitiminin en önemli dersi, şüphesiz, fıkıhtı. Os- 
manlı Devleti'nde Müslüman çocuk küçüklüğünde abdest, ezan, kaamet, 
namaz, oruç gibi konularda basit fıkhi bilgiler alırdı. Zira dini vecibeler ko- 
nusunda bilgi edinmek her Müslümanın ödevi sayılırdı.” Fıkıh ilminin 
sistemli öğretimi ise, ancak ileri seviyedeki medreselerde yapılırdı. Kevâkib- 
i seb'a'da verilen bilgilere kulak verelim: 


“Kelâm ilminden sonra, fıkıh usülü ilmine başlanıp iktisâd”* rütbe- 
sinde Tenkih şerhi Tavzih okunur. Yirmi cüz bir kitaptır. Haşiyesi 
Telvih ile okunursa istiksâya yakın olur. Sonra yine iktisâd rütbesin- 
de Muhtasar-ı Müntehâ kitabını okur. ... Bundan sonra istiksâ rütbe- 
sinde Fusül-i Bedöyi" kitabı vardır. ... Bundan sonra dini ameller zâ- 
rüriyyattan olduğu için bir fikıh dersi dahi alıp Halebi ve Kudüri 
okumuş idi. Şimdi iktisâd rütbesinde delil getiren Hidâye kitabını 
okur. Fıkıh ilmi dini gereklerden olduğu için kitapları dâimâ doğru 
olup istiksâ rütbesinde olan Kadıhan, Bezzâziyye ve sâir kitapları ni- 
hâyetsiz inceler.”” 


18. yüzyl İstanbul medreseleri için söylenen bu ifadelerden fıkıh 
dersinde evvela bu ilmin metodolojisinin öğretildiği anlaşılmaktadır. Dini 
kaynaklardan hüküm çıkarma tekniklerini inceleyen usul-i fıkhın en meş- 
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hur ders kitapları arasında, demek ki Sadrüşşeri'a Ubeydullah b. İbrahim 
el-Mahbübi'nin Tavzih ve Tenkih adlı eserleri gelmektedir. Daha ileri dü- 
zeyde Taftazani'nin Telvih'i okutulurdu. Ayrıca Celâleddin Ömer el-Habba- 
zinin (öl. 1272) el-Mugni adlı eseri ile Molla Hüsrev'in Mirkâtü'-wusül'ü ve 
bunun şerhi Mir'âtüT-usül gibi eserler de fıkıh usulü alanında okutulan ki- 
taplar arasında yer almaktadır. 

İbadet, muamelat ve ukubâta ait şer'i meseleleri ihtiva eden fıkıh il- 
minde 17. yüzyl ve sonrasında en yaygın okutulan metinlerin arasında 
İbrahim el-Halebi'nin (öl. 956/1549) Halebi adıyla da tanınan Mültekâ'leb- 
hür'u ile Ebu'l-Hüseyin b. Muhammed el-Kudüri'nin (öl. 428/1037) Kudü- 
ri olarak bilinen Muhtasar'ı vardır. Bu kitaplarda taharet, gusul ve teyem- 
müm, ezan, namaz, zekât, oruç, hac, nikâh, boşama, zina, yemin, alış-ve- 
riş, riba, hırsızlık, yeme-içme, diyet, kısas, feraiz gibi konular işlenmekte- 
dir. 1877 yılına ait salnameye göre Konya medreselerinin 27'sinde Mültekâ, 
4'ünde Muhtasar okutuluyordu.” 

Bu iki temel eserin yanında Burhaneddin Merginâni'nin (öl. 
1117/1197) Hidâye'si ve şerhleri ile Molla Hüsrev'in (öl. 1480) Dürer'i, şerh- 
leriyle beraber Osmanlı medreselerinde ileri düzey fıkıh dersinin en tutu- 
lan eserleri arasında yer almıştır. 

Yüksek din eğitiminin vazgeçilmez alanlarından biri de hadis ilmi- 
dir ki kendi içinde birçok alt bilim dalından oluşmaktadır. Bunlar, hadisle- 
ri bir zincir şeklinde nakleden râvilerin güvenilir kişiler olup olmadıkları- 
nın araştırılması, uydurma hadislerle sahih hadislerin birbirlerinden ayrış- 
tırılması, hadislerin gizli kusurlardan (illet) arındırılması, hadis öğrenme 
ve öğretme âdabı gibi konuları içermektedir. İcazetnamelere göre Konya ve 
Hadim'de, özellikle kütüb-i sitte” olarak tanınan altı hadis külliyatının hep- 
si özenle okunmuş ve okutulmuştur. Bunların yanında İmam Malik'in 
Muvattâ'sı, İmam-ı Suyüti'nin Câmiu's-Sağir'i, İmam Begavi”nin Mesâbih'i 
ve Kadı İyâd'ın Kitâbu'ş-Şifâ'sı da medrese çevrelerinde çok yaygındı. Hz. 
Muhammed'in şahsı, beden yapısı, günlük yaşayışını konu alan İmam Mu- 
hammed Tirmizi'nin Şemdâil-i Şerif adlı eseri de meşhurdur. Medrese çev- 
relerinde çok tanındığı bilinen İmam Nevevi'nin (1233-1277) Kitâbu'l-Erbâ- 
in adlı eserini de anmadan geçemeyiz. 
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Hadis usulü dersinde, hadis öğretiminin önemi ve şartlan, râvilerin 
özgeçmiş araştırmaları, muhaddisin özellikleri, hadis analizi, uydurma ha- 
disler ve hadislerdeki teknik hataları tanıma, hadis çeşitleri gibi konular 
üzerinde durulmaktaydı. Bu alanda Zeyneddin el-irâki'nin Elfiye'si,9 İbni 
Hâcer Askalâni'nin Nuhbe diye tanınan Nuhbetü1-fiker'it°° ve İbnu'l-Esir'in 
(öl. 1209) CâmiuT-usül'ü okutulan ana kaynaklardandı.”" 

Fıkıh ve kelam ilimlerine nispetle hadis dersinin bilinen medrese 
programlarında daha az yer aldığını görüyoruz. Bu, herhalde hadis ilminin 
kendine has karakterinden kaynaklanıyordu. Bilindiği gibi Müslürnan top- 
lumlarda öteden beri hadise büyük ilgi duyulmuş; hadis dinlemek, öğren- 
mek ve ezberlemek sevabı büyük amellerden sayılmış, bu uğurda yollara 
koyulup, muhaddis aranmıştır. Dolayısıyla hadis öğrenimi, talebenin ken- 
di istek ve arzusu oranında gerçekleşmiş ve derinleşmiştir. Bu alanda ihti- 
saslaşmak isteyenler için, ağırlığı hadis öğretimi veren medreseler (Dârü'1- 
hadis) kurulmuştur. Ayrıca ulema ve muhaddislerin evleri, hadis dinlemek 
isteyenler tarafından adeta bir okul gibi ziyaret edilmiştir. 

Bununla beraber, medreselerde hadis ilmine önem verilmediğini 
söylemek mümkün değildir. Nitekim İstanbul medreselerinde Buhâri ve 
Müslim'nin eserleri başta olmak üzere birçok hadis külliyatının okutuldu- 
ğunu Kevâkib-i seb'a'dan öğreniyoruz.”” Konya medreselerinin hepsinde 
değilse de, bazılarında hadis bir ders olarak okutulmuştur." Konya'da, ha- 
dis öğreniminde özellikle Buhâri ve Müslim'in Sahih'leri ile İmam Bega- 
vi'nin Mesâbih'inin ve Kadi İyâd'ın Şifâ'sının yaygın olarak kullanıldığını 
görüyoruz.”“ Hâdimi'nin babasının Kütüb-i sitte'nin yanında bu sayılan 
eserleri de okuduğunu daha önce görmüştük." 

Osmanlılar'da hadis, ister medresede ister ulema/muhaddis evin- 
de, ister başka yerde, nerde verilirse verilsin, saygın bir ilim dalı olarak gö- 
rülmüştür. Özellikle Buhâri ve Müslim'in eserleri asırlardır, dün olduğu 
gibi bugün de Müslüman toplumlarda —Kur'ân'dan sonra- en çok okunan 
kitaplar arasındadırlar. Bunların ve diğer hadis külliyatının medresede de- 
gilse bile, camilerde, tekkelerde, ilim meclislerinde, ulema evlerinde vs yo- 
gun ve yaygın olarak okunduğu ve okutulduğu bilinmektedir. Bugün bile 
hadise dayanmayan bir vaaz ve hutbe yoktur.“ 
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Klasik medrese eğitimin önemli derslerinden biri de tefsirdir. Kevd- 
kib-i seb'a'ya göre hadis öğretiminden sonra tefsire geçilirdi. “Çünkü tefsir 
ilminin mebnileri lügat, sarf, nahiv, iştikak, meâni, beyan, bedi, kırâat, din 
usulü, fıkıh, nüzül sebepleri, kıssalar, nâsih-mensüh, Kur'ân'daki müb- 
hem ve mücmeli açıklayan hadisler olup, öğrenciler bu ilimlerin hepsini 
birer birer almıştı.” “En üstün dilek ve en yüce istek” olan tefsir ilminde 
talebe önce, giriş mahiyetinde Vâhidi'nin Veciz'i gibi kısa tefsirleri okurdu. 
Ardından daha kapsamlı tefsirlere geçilirdi. Bu derecede tercih edilen tef- 
sirlerin başında Vahidi”nin Vasit”i gelirdi. Bundan sonra büyük tefsirler 
okutulurdu. Bunların içinde en meşhur olanları ve en yaygın okutulunları 
Şafii-Eşari ilimi Beyzâvi'nin (öl. 685/1286) kendi ismine nispetle Kadı Bey- 
zâvi olarak meşhur Envâru'ttenzil ve esrüru”t-tevil"" adlı tefsiri ile Mutezile 
âlimi Zemahşeri'nin (öl. 538/1143) Keşşâf* adlı eseridir. Bu ikisinden baş- 
ka en çok tutulan eser herhalde Tefsir-i Celeleyn”dir."” Ebussuud (öl. 
982/1574)" ve İ. Hakkı Bursevi'nin (öl. 1137/1725)" tefsirleri başta olmak 
üzere bazı Osmanlı müfessirlerinin yazdığı eserlerin de —kısmen de olsa- 
zaman zaman okutulduğunu tahmin ediyoruz. 

Kur'ân bilimlerinin incelendiği ve Kur'ân'ın doğru şekilde tefsir edi- 
lebilmesi için uyulması gerekli kuralların açıklandığı eserlerin de okutuldu- 
ğu aşikârdır. Bu alanda Bedreddin Muhammed ez-Zerkeşi (1344-1392) tara- 
fından yazılan ve ayetlerin iniş sebepleri, sure başları ve sonları, mekki ve 
medeni sureler Kur'ân'ın dili, toplanması, garip kelimeler, müteşabihler gi- 
bi konuları işleyen el-Burhân fi ulümi'l-Kur'ân adlı eseri ile Celâleddin Suyü- 
tnin (öl. 1505), bunu esas alarak hazırladığı el-İtkân fi ulümi-Kur'ân adlı 
tefsir metodu kitabı ulema ve talebeler arasında çok meşhurdu.” 

Bu eserlerin, hepsi değilse de, bazılarının Konya medreselerinde 
okutulduğu görülmektedir. Nitekim 1877 yılına ait Konya salnamesine gö- 
re, beş medresede Kadı Beyzâvi okutuluyordu."* 

Buraya kadar klasik dönem Osmanlı medrese eğitimini, okutulan 
dersler açısından göstermeye çalıştık. Hem İstanbul'da, hem de Konya 
medreselerinde esas itibariyle aynı dersler ve aynı kitapların okutulduğunu 
gördük. Buradan hareketle, ister İstanbul'da olsun isterse taşrada, klasik 
medrese eğitimi alan her talebenin aşağı yukarı aynı süreçten geçtiğini, ay- 
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nı ders programına tabi tutulduğunu ve aynı sistem içinde yoğrulduğunu 
söyleyebiliriz. Bu söylediklerimiz Hadimli Muhammed Hâdimi için de ge- 
çerlidir. Her ne kadar kaynaklar onun tahsil hayatını verirken genel ifade- 
ler kullansa da, bu genel ifadelerin açılımı yapıldığında aynı sonuca vanl- 
dığı görülecektir. Yani Hâdimi, icazetnamelerde belirtildiği gibi, hem âlet 
ilimlerini (ulûm-f âliyye/ulüm-i akliyye), hem göye olan yüce din ilimlerini 
(ulüm-i diniyye veya ulüm-i nakliyye) öğrenmiştir. Yine icazetnamelerin işa- 
ret ettiği gibi o, temel eğitimden sonra gelen yüksek din eğitimini İstan- 
bul'da hocası Ahmed Kazabadi'den almıştır. Kazabadi'de kelam ve fıkıh ya- 
nında tefsir de okumuş olmalıdır. 1160/1747 yılına ait bir icazet nüshası 
bunu teyit etmektedir." Kazabadi 1720'lerde yüksek dereceli medreselerde 
görev yaptığına göre, Hâdimi'nin yüksek din eğitimi yine bu tarihlerde ger- 
çekleşmiş olmalıdır. Yukarda ismi geçen eserlerden bazılarını okumamış 
olabileceği gibi, ilgili alanlarda ismini zikretmediğimiz başka metinler de 
okumuş olabilir. Hayatını hagiyografi tarzında anlatan bir talebesi onun 
tahsiliyle ilgili şunları yazmaktadır: 


“Bu üstadın, [yani] Seyyid Ebu Said Muhammed el-Müfti el-Hâdi- 
minin 12. asrırı (18. yüzyıl] müceddidi olduğu pek söylenmese de, 
o bütün dersleri, usül ve furu'u, akli ve nakli ilimleri kendinde top- 
lamıştır.”"" 


Kısaca söylemek gerekirse Hâdimi, Osmanlı dini ve ilmi zihniyeti- 
nin, klasik medrese sistemine bağlı müfredat proğramının, medrese ve ta- 
rikat kültürünün içinde yetişmiş bir öğrencidir. 


Kazabadi'nin ders ağı: Hâdimi'nin ders arkadaşları 


Kazabadi, İstanbul medreselerinde 1709'dan 1728'e kadar yaklaşık 
20 yıl süreyle müderrislik yaptı. Bu süre içinde o, yüzlerce talebe yetiştir- 
miş ve çeşitli kademelerde onlarcasına icazet vermiş olmalıdır. Bunlardan 
sadece birkaçını saptayabildik. Tespit edebildiklerimizden Hâdimi dışında 
en meşhuru Amasyalı Akif Mustafa Efendi'dir (öl. 1173/1759). Ebu Mu- 
hammed Bayram Efendi'nin oğlu olarak Merzifon'da doğup Amasya'da ya- 
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şamıştır. Akifzade onun hayat hikâyesini uzun uzun anlatır. Buna göre 
uzun süre doğuda batıda birçok ülkeyi gezmiş, dolaşmıştır. Kahire'de Bu- 
hûrî ve Müslim'in Sahih'leri ile diğer sahih hadisleri öğrenerek Ebu'l-İzzi'l- 
Acemi'den icazet almıştır. Bu esnada üç defa hacca gitmiştir. Sonra Arnas- 
ya'ya dönerek, burada önce Sultan Bâyezid Medresesi'ne müderris olmuş, 
daha sonra Amasya müftülüğü yapmıştır. Müderrislikteki başarısından 
ötürü kendisine, dönemin şeyhülislamı Mustafa Efendi tarafından Süley- 
maniye Medresesi derecesi verilmiştir. Özellikle fıkıh, tefsir, hadis, lügat ve 
edebiyat alanlarında derin bilgisi ile ün yapmıştır. Tıp sahasında da hasta- 
ları tedavi edecek kadar ilerlemiştir. Heyet ve hendese konularında da uz- 
manlaşmıştır. 

“Rum diyarlarında ilim araştırmalanyla meşgul olan son âlim” diye 
tanıtılan Mustafa Efendi ayrıca Arapça, Türkçe, Farsça şiirler yazmıştır. Arap- 
ça Mimiyye ve Ayniyye kasidesiyle Mukassimu1.fünün adlı bir eseri vardır. 

Ömrünün sonlarına doğru inzivaya çekilerek tamamen ilimle, iba- 
detle, zikirle meşgul olmuş ve 1759 yılında Amasya'da vefat etmiştir.” 

Kazabadi'nin meşhur öğrencilerinden bir diğeri Amasyalı Muham- 
med Efendi'dir (öl. 1176/1762). Aslen Çorumlu olan Amasya müftüsü Ab- 
dullah Efendi'nin oğludur. Babasından ve Amasyalı Akif Efendi'den ders 
alarak yetişmiştir. Hadis, tesfir ve fıkıh gibi dini ilimler alanında Amasya'nın 
önde gelen âlimleri arasında sayılmıştır. Bir dönem, Amasya'nın meşhur ha- 
yır kurumlanndan Sultan Bâyezid İmareti'nin şeyhliğini yapmıştır." 

Kazabadi'nin ders halkasında bulunanlar arasında damadı Derviş 
Mustafa Efendi (öl. 1174/1760) de vardır. İlmiye hiyerarşisi içinde uzun sü- 
re müderrislik yaptıktan sonra kadılığa geçerek Bursa mollalığına kadar 
yükselmiştir."? 

Bu sayılanlar dışında kendi oğlu Nafi“ Muhammed Efendi”” ve Hâ- 
dimi'nin kardeşi Ebu Nuaym Ahmed de onun ders halkasında bulunmuş- 
lardır.” 

Burada, şöyle bir soru akla geliyor: Hâdimi ile Kazabadi'nin diğer 
öğrencileri arasında herhangi bir ilgi ve bağ var mıydı? Başka bir ifadeyle: 
Hâdimi bu sayılan isimleri tanıyor muydu? Bu sorulara net bir cevap ver- 
mek bugünkü bilgiler ışığında mümkün değildir. Ancak, bunlardan biri- 
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nin, Amasyalı Akif Mustafa Efendi'nin Hâdimi ile aynı zamanda Kazaba- 
d? de okuduğunu Kitâbü T-mecmu ° dan öğreniyoruz." Adı geçen âlim Hâdi- 
mi'nin İstanbul'daki okul/ders arkadaşıdır. Arkadaşının verdiği bilgiye gö- 
re Hâdimi, “sevimli ve hoşgörülü bir öğrenci” idi. “Kazabadi'nin dersinde 
ona sık sık” sorular sorulurdu.”” 

Yukarda adı geçenler ve isimlerini henüz tespit edemediğimiz daha 
başka talebelerin bazılarının, yaşadıkları dönem ve Kazabadi'de okudukla- 
rı tarihler itibariyle Hâdimi'nin ders arkadaşı olmuş olmaları ihtimal dahi- 
lindedir. Âkifzade “Hâdimi Efendi zamanında yaşamış ve onunla beraber 
ders okumuş değerli âlimler” başlığı altında dört kişiden bahseder. Hayat- 
ları hakkında bilgi vermediği bu kişiler şunlardır: Ustrumca müftüsü Kara 
Dâvud Efendi, Dutmasılı Dolu Abdullah ve Fezyullah Efendi. 

Hâdimi'nin İstanbul'daki eğitim ve ilim amaçlı ikâmetinin 8 yıl ka- 
dar sürdüğü söylenir.”“ Bu süre içinde başka nelerle meşgul olduğu husu- 
sunda ikincil biyografik kaynaklarda menkıbe tarzında bilgiler vardır. Bu- 
na göre o, Kazabadi'nin “rahle-i tedrisi ile yetinmemiş, medresenin zengin 
kütüphanesinde mütalaa yapmıştır. Hâdimi, çalışmaları ile arkadaşları ara- 
sında kısa zamanda tanınmış, büyük bir din âlimi olacağı herkesçe sezil- 
mişti.”” Bunun yanında o, İstanbul camilerinde vaaz vermiş, bu vaazları 
ile geniş yankı uyandırmıştır.” 

Gerek öğrenimi sırasında, gerekse vaazlarıyla dikkatleri üzerine 
çektiği belirtilen Hâdimi'nin İstanbul'da daha başka kimlerle buluşup iliş- 
ki kurduğu ve sohbet ettiği, kimlerden yardım aldığı soruları onun ilişkiler 
ağı ve ilmi kariyeri açısından önemlidir, fakat bunlan aydınlatacak kadar 
bilgi, belge ve kaynak yoktur. Yalnızca Ertan'ın kitabında, Hâdimi'ye esnaf- 
lıkyapan zengin birisi tarafından 75 kuruş hediye edildiği yazmaktadır. Er- 
tan şöyle naklediyor: 


“Tahsili sırasında, bir zenginle tanışmış, onunla hasbıhal sırasında, 
Hâdimi'nin konuşmasına hayran olan bu zengin 75 kuruş hediye- 
de bulunmuştur. Hâdimi kafası dini mevzularla meşgul olduğu 
halde, bir gün bu zenginin dükkânının önünden geçerken, o'na se- 
lam vermemişti. Zengin arkasından seslenerek, niçin selâm verme- 
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diğini sorunca, Hâdimi, “kafam meşguldu” demiş ve zenginin ver- 
miş olduğu 75 kuruşu hemen iade etmiştir.””” 


Sonuç olarak şunu söyleyebiliriz: Hâdimi, klasik medrese sistemi- 
ne bağlı yüksek din eğitimini İstanbul'da Kazabadi Ahmed Efendi'de, on- 
dan icazetnamesini alarak tamamlamıştır. Aldığı icazetle ilmiye teşkilâtına 
girip, hiyerarşik bir yükselişle yüksek makamlara gelebilirdi. Ancak o, İs- 
tanbul'da kalmayı tercih etmeyip memleketine geri dönmüştür. Bu kararı- 
nı, bazılarının yazdığı gibi yalnızca memleket hasret ve sevdasıyla açıklaya- 
mayız. Onun, aynı zamanda İslam eğitiminin, ilmin ve Nakşi irşadın Ha- 
dim ve çevresinde yayılmasını amaçladığını söyleyebiliriz. Herhalde en 
önemli etken, babasıyla beraber başlattıkları büyük eğitim projesini sür- 
dürmek ve geliştirmek isteğidir. Hem memleketinde, kendi tasarladığı mo- 
deli, serbestçe uygulama imkânı vardı. 


Hâdiri'nin Eğitimine Genel Bir Bakış 


Eğitim Yer/Hoca Dersler 

Mektep Hadim: Babası Elifba, Kur'ân, İlmihal, 

(yaklaşık 1706-1710) Kara Hacı Mustafa Efendi 

Temel Medrese Eğitimi Hadim: Babası Ulüm-i âliyye (âlet ilimleri) 

(yaklaşık 1710-1712) Kara Hacı Mustafa Efendi denen Arapça (sarf, nahiv) 
belagat (meâni, beyân, bedi") 
mantık ile hadis ve tasavvuf. 

(yaklaşık 1712-1717) Konya: Konyalı Alet ilimlerinin ileri/ 

İbrahim Efendi yüksek seviyeli metinleri. 
Yüksek Medrese Eğitimi İstanbul: Kazabadi Ulüm-i âliyye denen yüce/yüksek 
(yaklaşık 1717-1725) Ahmed Efendi gaye ilimleri: Kelam, fıkıh, 


hadis, tefsir. 
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Üçüncü BöLÜM 
HÂDİMİ'NİN FAALİYET VE 
ETKİ ALANLARI 


icazet alarak memleketine dönem genç Hâdimi bundan sonra dev- 

letin merkezinde okumanın kendisine kazandırdığı saygınlıkla çe- 
şitli alanlarda faaliyet göstermeye namzet (yetkili) bir âlim adayıydı. Bilin- 
diği kadarıyla, hayatının geriye kalan kısmını, birkaç istisna hariç, hep Ha- 
dim ve civarında geçirdi. Burada bir değil birkaç alanda faaliyet gösterdi. 
Hadim'e dönüşünden vefatına kadar, eğitimle, ilimle, irfanla, irşatla meş- 
gul oldu. Camide imam ve vaiz, medresede müderris, tekkede zaviyedardı. 
Uzun yıllar Hadim müftülüğü yaptı. Bazıları bugün bile hâlâ okunan on- 
larca eser telif etti. Koca Osmanlı Devleti'nin Anadolu'daki küçük bir kasa- 
basında, şöhreti İstanbul'u aşan büyük bir eğitim merkezi kurdu. Taşrada, 
taşralı bir âlim olarak yaşadı, taşrada faaliyet gösterdi. Bununla beraber şa- 
nı şöhreti Hadim sınırlarının çok çok ötesine ulaştı. 

Bu bölümde onun bu büyük başarısının serüvenini inceleyeceğiz. 
Hadim ve çevresindeki faaliyet ve etki alanlarını, yerel ve merkezi idareyle 
ilişkilerini, din ve tasavvuf erbabıyla münasebetlerini ağırlıklı olarak ele 
alacağız. Ona bu çalışmalarında maddi-manevi imkân ve destek sunanlar 
araştırılacağı gibi, ona karşıt olanlar da ortaya konmaya çalışılacak. Bu şe- 
kilde onun başarısının, şöhretinin ve sınırötesi saygınlığının arka planına 
ışık tutmaya çalışacağız. 

Bu bölümde biyografik literatür yanında arşiv belgelerine ve kütüpha- 
ne kayıt ve kataloglarına müracaat edeceğiz. Hâdimi'nin bizzat kendi eserle- 
rinde ilgili alanlara dair bilgiler bulunmaktadır ki bunlara da başvuracağız. 


O smanlı'nın başkentinde, dönemin en saygın hocalarından birinden 


MÜDERRİS OLARAK HÂDİMİ 

Hâdimi'nin memleketine döndükten sonra, meslek hayatının baş- 
larında neler yaptığı sorusunu aydınlatmamıza yarayacak iki önemli belge 
bulunmaktadır. Her ikisi de 1137/1725 yılına ait bu belgelerden ilki, Vakıf- 
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lar Genel Müdürlüğü Arşivi'nde mevcut 1137 numaralı bir berat suretidir. 
Diğeri ise 74 numaralı Konya Şer'iye Sicil Defteri'nde yer alan bir belgedir. 
1999'da Yusuf Küçükdağ tarafından yayımlanan bu belgeler, Hâdimi'nin 
eğitim faaliyetlerine başlayışı ve sosyal ilişkileri ile ilgili önemli bilgiler ve 
ipuçları veriyor.’ 

Adı geçen bu iki belgeden Hadim'le ilgili birçok bilgi elde ediyoruz. 
Her şeyden önce o dönem, Hadim ve civarında birçok mezranın bulundu- 
ğu ortaya çıkıyor.” Yine Hâdimi ve babası Mustafa Efendi'nin burada bir 
medrese kurdukları bilgisini alıyoruz. Mezralardan dördünün (Bolay, Em- 
rud, Alani ve Karacahisar) öşür gelirlerinin, bu medresede ders veren mü- 
derrise tevdi edildiğini öğreniyoruz. Evâsıt-ı C. âhir 1137/Şubat başı 1725 ta- 
rihli berat suretine göre, bu mezralardan ilk üçünün öşürlerine mutasarrıf 
olan Mahmud adlı kişi vefat ettiğinden bu gelir, Seyyid Şeyh Muham- 
med'e, yani Hâdimi'ye, medresede ders vermek şartıyla veriliyor.» Hâdimi, 
bundan yaklaşık altı ay sonra da, Mahmud Efendi'nin yerine Karacahisar 
denen mezranın mezradarı oluyor.* Belgede Mahmud Efendi'den “es-Sey- 
yid eş-Şeyh” diye bahsedilmesinden, bu zâtın Alim ve sufi bir şahıs olduğu 
sonucunu çıkarabiliriz. Ancak, Hâdimi ile herhangi bir akrabalık bağının 
veya tarikat ve dini düşünce bakımından yakınlığının olup olmadığını bil- 
miyoruz. Hadimioğlu'nun verdiği Hâdimi ailesinin şeceresinde bu dö- 
nemde böyle bir isim yer almıyor." 

Hâdimi adı geçen mezraları mezradar olarak köylülere kiraya veri- 
yor, buraların ekilip biçilmesinden elde edilen gelir üzerinden ödenmesi 
gereken vergileri tahsis ediyordu. Öşür vergisinden doğan gelirler ise, 
medresedeki tedris vazifesine karşılık kendisine tahsis edilmişti. 

Bu, Hâdimi'nin projeleri, eğitim ve din-tasavvuf faaliyetleri açısın- 
dan son derede önemli bir destek ve maddi kaynak demekti. Osmanlı Dev- 
leti'nde ulema ve sufilerin değişik vesilelerde, çeşitli şekillerde desteklendi- 
ğini biliyoruz. Öyle görünüyor ki, taşra ulemasının bu şekilde desteklen- 
mesi veya ödüllendirilmesi Hâdimi ile başlayan yeni bir şey değildi. Zira 
adı geçen mezralar daha önce başkalarına verilmişti. Bu uygulamanın Ha- 
dim'e has bir uygulama olmadığı, başka köy, kasaba ve şehirlerde de ben- 
zerlerinin var olduğu kanaatindeyiz. 
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Yine bu belgelerden, Hâdimi'nin yerel ve merkezi yöneticilerle sos- 
yal ilişkilerinin güçlü olduğunu anlıyoruz. Nitekim Hadim nâibi Mevlana 
İsmail, Şeyhülislam Abdullah Efendi'ye (öl. 1156/1743-44) naklettiği dilekçe- 
de, Mevlana Mahmud Efendi'nin vefatı üzerine dört mezranın öşür gelirle- 
rinin, fazilet ve ilim sâhibi birisi olmasından dolayı Hâdimi'ye verilmesini 
uygun bulduğunu belirterek, adı geçen mezraların öşürleri üzerindeki ta- 
sarruf hakkının ona verilmesini arz etmiştir. Abdullah Efendi bu talebi uy- 
gun bularak, dilekçeyi, gereğinin yapılması için sultana göndermiş, sultan 
da 29. Zilhicce 1137/ 8 Eylül 1725 tarihinde berât-i hümâyün çıkarmıştır." 

Bu vesikalar, ayrıca Hadim'de Muhammed Said ve Mustafa Efendi 
tarafından bir medresenin bina edildiğinin şimdiye kadar bilinen ilk kanıtı- 
dır. Berat belgesini yayımlayan Yusuf Küçükdağ bu iki şahsın —gerçekten 
kim oldukları tam açık değilse de— Hâdimi ve babası olduğunu belirtmekte- 
dir? Şu halde Hâdimi, İstanbul'dan döndükten hemen sonra, babasıyla be- 
raber daha önce yaptırdıkları medreseye müderris olmuş, burada eğitim fa- 
aliyetlerini düzenli ve sağlıklı yürütebilmesi için yukarda zikredilen 
mezraların öşür gelirleri devlet tarafından kendisine tahsis edilmiştir. Adı 
geçen mezraların büyüklük ve verim durumlarına dair bir bilgi ve belge bu- 
lunmadığından, elde edilen yıllık öşür gelirlerinin ne kadar olduğunu da ke- 
sin olarak bilemiyoruz. Bununla beraber, dört mezranın öşürlerinin Hâdi- 
mi ve medresesi için önemli bir kaynak teşkil ettiğini tahmin ediyoruz. 

Osmanlılar'da mezralardan elde edilen öşrün bir medreseye veya 
bir müderrise tahsis edilmesinin yaygın bir uygulama olup olmadığı konu- 
sunda henüz yeterli bilgimiz mevcut değildir. Bilinen, her yeni kurulan 
medresenin, kurucusu, vâlafi, mütevellisi, müctemilatı, müfredatı gibi hu- 
suslarının açıkça belirtildiği bir vakfiyesinin olduğu, orada tedris faaliyeti- 
nin başlayabilmesi için vakfiyenin yerel kadılıkça onaylanması gerektiğidir. 
Yine yaygın ve bilinen uygulama, müderrisin maaşını, medreseye tahsis 
edilen vakıftan aldığıdır. Bu hususlar İstanbul medreseleri için, ömeğin 
Fâtih Sultan Mehmed'in kurduğu Medâris-i semâniye için aynen geçerli ol- 
duğu gibi Konya medreseleri için de geçerlidir.’ Hâdimi'ye, medresedeki 
tedris faaliyetlerine karşılık bazı mezraların öşür gelirlerinin tahsisi, Os- 
manlılar'da bugüne kadar pek duyulmayan ve bilinmeyen bir uygulamadır. 
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Hâdimi 1725 yılında aldığı müderrislik vazifesini bazı istisnalar dışın- 
da vefat ettiği 1762 senesine kadar sürdürmüştür. Biyografların belirttikleri 
gibi, medresesi kısa zamanda, eğitim, ilim, edebiyat vb faaliyetlerinin Anado- 
lu'daki en önemli merkezlerinden biri haline gelmiştir. Bu, Hadim ve çevre- 
sinde yaşayan Müslüman halkın çocukları için, mektep üstünde eğitim alabi- 
lecekleri yeni bir imkin demekti. Hâdimi de birçokları için, kendisinden her 
türlü ilimlerin alınabildiği bir Alimdi. Dahası o gerek İstanbul'da, gerek Ha- 
dim ve çevresinde kazandığı saygınlıktan, devletin merkezi İstanbul'la ve nü- 
fuz sahibi ulema ile iyi ilişkilerinden dolayı, öğrencilerine kariyer yapma, 1]. 
miye teşkilâtının yerel ve merkezi görevlerinde yükselme imkânı sağlıyordu. 
Onun medresesine gelenler, onun rahle-i tedrisinden geçenler, onun ders 
halkasına katılanlar, nüfusu 5000'ini geçmeyen küçük bir kasabada, başkent 
medreselerini aratmayacak büyük ve zengin ilmi malzemeden ve dini-huku- 
ki, tasavvufi-edebi literatürden yararlanma imkanına sahip oluyorlardı. 
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Hiç şüphesiz Hâdimi, geleneksel Osmanlı medrese sisteminin bir 
ürünü olarak öğrenciliğinde ne okumuşsa, hocalığında da onu okutmuş- 
tur. Bu, Osmanlı medrese sisteminin ve ilmi anlayışının 19. yüzyılın orta- 
larına kadarki sürekliğinden, kayda değer köklü değişim ve reform benze- 
ri şeyler yaşamamasından dolayı böyledir. O nedenle modernleşme öncesi 
yaşamış herhangi bir Osmanlı âliminin hal tercümesi, adeta klasik dönem 
Osmanlı eğitim sisteminin genel hatlarıyla bir açıklaması, o âlimin şahsın- 
da bir yansıması gibidir. Ancak yine de her müderrisin tedrisatında, kendi- 
ne özgü bazı özelliklerin bulunması doğaldır. Bu nedenle Hâdimi'nin han- 
gi dersleri verdiğini, hangilerini daha çok önemsediğini, hangi ulemayı 
öne çıkardığını, hangi kitap ve metinleri daha ziyade okuttuğunu, hangile- 
rini “es geçtiğini” tartışmak faydalı olacaktır. 

Konuyu işlerken birçok kaynağa ve malzemeye başvuracağız. Bun- 
ların başında bizzat Hâdimi'nin talebelerine verdiği icazetnameler gelmek- 
tedir. Yine bizzat Hâdimi'nin muhtelif eserlerinde verdiği bilgiler vardır. 
Özellikle Berika'da açıkladığı ilim felsefe ve anlayışı, onun hangi ilimleri 
gerekli, hangilerini gereksiz, hatta yasak gördüğünü göstermesi bakımın- 
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dan yararlıdır. Nihayet Osman Şehdi Efendi'nin Hâdimi ve öğrencileri için 
vakfettiği kitapların listesine bakacağız. 

İcazetnamelerden başlayalım: Mevcut icazetnamelerden öğreniyo- 
ruz ki Hadimi, talebelerini, gerek akli-nakli, gerek usul-furü' ve gerekse tef- 
sir-hadis bütün ilimlerde eğitmiş ve yetiştirmiştir. İcazet belgelerinde ge- 
çen bu genel ifadelerin açılımlarından Hâdimi'nin, medresesinde klasik 
medrese eğitim sistemini uyguladığı sonucunu ortaya çıkarıyoruz. Dolayı- 
sıyla o, Hadim'de âlet ilimleri denen ve medrese eğitiminin temelini teşkil 
eden Arapça dil ve edebiyat dersleri yanında, gaye ilimleri dediğimiz ke- 
lam, fıkıh, hadis, tefsir vb dini-nakli ilimleri de okutmuştur. 

Hâdimi'nin bu ilimlerden hangilerinde uzmanlaştığını, hangileri- 
ne ağırlık verdiğini, onun Beyânü mevzudti Tulüm adlı küçük risalesinden 
çıkarabiliriz.” Adı geçen risalede müellif sarf, nahiv, akâid, fıkıh, fıkıh usu- 
lü, meâni, mantık, edeb (iyat), hadis usulü, tefsir, hisab ilimleri ve bunla- 
rın mahiyetleri, gayeleri ve yararları hakkında ansiklopedik bilgiler verir. 
Hakkıda bilgi verilen ilimler, Osmanlı medrese sisteminin dallarıdır; ağır- 
lık din ilimlerindendir. Bu risale, icazetnamelerde genel ifadelerle zikredi- 
len ilimlerle ilgili terimlerin adeta bir açılımıdır. Öyle görünüyor ki müel- 
lif, bu risalesini, öğrencilerine okutmak için hazırlamıştır. 

Daha önce sözünü ettiğimiz 1175/1761 yılına ait, Osman Şehdi 
Efendi tarafından vakfedilen kitap vakfiyesi, Hadim'de okunduğu ve oku- 
tulduğu tahmin edilen telif, şerh, haşiye vb metin ve eserlerin neler oldu- 
ğu hakkında ipuçları verir." Vakfiyede, kitapların müderris ve talebe için, 
özellikle Hâdimi'nin eğitim-öğretim faaliyetleri için vakfedildiğinin belir- 
tilmesi bu tahmini kuvvetlendiriyor.” Öyleyse vakfedilen kitaplara ve han- 
gi alanlara ait olduklarına bakmak yararlı olacaktır. 

Vakfedilen 447 cilt kitap, klasik İslam ilim dallarının hemen he- 
men tamamını kapsamaktadır. Listede Kur'ân ve hadis ilimleri, bu disip- 
linlerin belli başlı bütün kitaplarıyla temsil edilmektedir. Tefsir dalında ör- 
neğin İbn Abbâs'ın Tefsiri,” Beyzâvi'nin Tefsiri,“ Zemahşeri'nin Keşşêf 1,5 
Suyüti'nin İtkân'ı,“ Ebussuud ve İbn Kemâl'in Tefsirleri yer almaktadır. 
Hadis alanında kütüb-i sitte'nin yanı sıra diğer belli başlı hadis külliyatı 
vardır. 
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Ahlakla ilgili vakfedilen eserler arasında özellikle İmam Gazali'nin 
İhyâ'sı ile Birgivi'nin Tarikat-i Muhammediyye'si zikredilebilir. Tasavvuf 
alanında yine klasik tasavvuf literatürünü temsil eden eserler vakfedilmiş- 
tir. Bunların arasında özellikle Kuşeyri'nin Risâle'si,? Ebu'l-Leys es-Semer- 
kandi'nin eserleri,” Süleyman Cezüli'nin Delâlü-hayrât'ı9 ve Nakşibendi- 
ye hakkındaki risaleler en dikkat çekenleridir. Ayrıca Yazıcızade Muham- 
med Gelibolu'nun eserleri, özellikle Hz. Muhammed'le ilgili Muhamme- 
diyye'si de vakfedilenler arasındadır.** 

Listede en çok kitapla temsil edilen alan fıkıh ve fıkıh usulüdür. Bu 
sahada, çeşitli dönemlerde muhtelif müftüler ve fakihler tarafından verilen 
fetvaların toplandığı fetâvâ özellikle dikkat çekmektedir. Bunlar arasında 
örneğin Fahreddin Kâdihân (Fetâvâ Kâdihân) ve Feridüddin 'Âlim b. 
“Alâ'nın (el-Fetüva”t-Tütürhöniyye)" fetva külliyâtı ve el-Fetâva'l-Hindiyye” 
vardır. Fıkıh dalında Kudüri'den Halebi'ye, İbn Kemâl'den Molla Hüsrev'e 
Osmanlı döneminde bu alanda otorite olarak tanınan büyük (özellikle 
hanefi) fakihlerin eserleri vakfedilmiştir. 

Akâid ve kelama dair, bu alanın Osmanlı uleması arasında en tanı- 
nan eserleri yer almaktadır. Eserleri vakfedilen kelamcılar arasında Nesefi, 
el-İci, Taftazani yanında Devvâni, Hayali, Ali el-Kâri ve Ramazan Efendi gi- 
bi Osmanlı dönemi uleması da vardır. 

Vakfedilen eserler arasında Mevlana'nın Mesnevf'si dikkat çekicidir. 
Yine Hafiz Şirâzi'nin Divân'ı, Şeyhzade'nin Kaside-i bürde şerhi ve 
Şem'i'nin Pend-i attâr'ı da vakfedilmiştir. 

Vakıf kitaplar listesinde akli ilimlere dahil disiplinlerle ilgili de bir- 
çok kitap bulunmaktadır. Bunlar arasında Ebheri'nin Hidâyetü'-hikme'si; 
Kâdızade-i Rûmî, Şerif Cürcâni ve Muhammed lâri'nin buna yazdıkları 
şerhleri vardır. Listede fizik, metafizik ve matematik gibi alanlarla ilgili ki- 
taplar da vardır: Mesela Necmeddin Kazvini'nin Hikmetü'l-'ayn'ı ve Sey- 
yid Şerif Cürcâni'nin Hüşiyeti”t-tecrid”i. 

Hâdimi'nin eğitim-öğretim faaliyetleri hakkında bir kanaata var- 
mak için onun eserlerine bakmak da gerekrnektedir. Zira bizzat kendi eser- 
lerinden yola çıkarak, onun hangi alanlarda ders verdiği, hangi kitap veya 
risaleleri okuttuğu konusunda ipuçları elde edebiliriz. 
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Hâdimi'nin bazıları geniş kapsamlı, bazıları küçük risaleler şeklin- 
de hemen hemen tüm klasik İslam bilim dallarına ait çok sayıda eseri var- 
dır. Bunlardan birçoğu el kitabı veya ders kitabı şeklinde hazırlanmıştır. 
Bazı nüshalarda tespit ettiğimiz müstensih notlarından ve açıklamaların- 
dan, bu eserlerin pratik ihtiyaca binaen, yani ders malzemesi olmak üzere 
hazırlandıkları izlenimini elde ediyoruz. Ait oldukları alan itibariyle bunlar 
Arapça gramer, belagat, mantık, şiir, Kur'ân, hadis, kelam, fıkıh, ahlak ve 
tasavvuf ilimleri ile ilgilidirler. Buradan hareketle Hâdimi'nin, derslerde 
kendi hazırladığı metinleri de okutmuş olabileceğine ihtimal veriyoruz. Bu 
ihtimal, özellikle mantık, fıkıh, fıkıh usulü dersleri için daha da kuvvetlidir. 
Nitekim fıkıhta Mecâmi'ül-hakâik'i, mantıkta el-Ar4'is'i 19. yüzyılda başka 
müderrislerce de okutulmuştur.” 


Hâdimi'nin İlimleri Tasnifi 


Bilginin önem ve değeri ile ilimlerin fıkıh açısından tasnifini konu 
alan Berika”nın ikinci bölümü (el-faslü's-sâni), Hâdimi'ye göre hangi bilgi 
ve ilmi edinmenin Müslümanlar için gerekli, hangilerinin gereksiz ve han- 
gilerinin de zararlı olduğunu gösterir. Bilindiği gibi Müslüman âlimler öte- 
den beri —bilhassa “eğitim sisteminin temel müfredatını oluşturmak üze- 
re”— ilimleri tasnif etme yoluna gitmişlerdir. Hâdimi de böyle bir sınıflan- 
dırmaya gitmiş ve bilimleri üç ana gruba ayırmıştır. Birinci gruba, dinin 
öğrenilmesini her Müslümana farz kıldığı bilimler girmektedir. İkinci 
grup, öğrenilmesi yasaklanan (haram) bilimlerden meydana gelmektedir. 
Son grupta tavsiye edilen (mendüb) bilimler vardır. 

Hâdimi her Müslümanın öğrenmekle yükümlü olduğu ilimlerin 
neler olduğunu, çeşitli âlimlerden yaptığı alıntılarla açıklamaktadır. (“İlim 
öğrenmek erkek ve kadın her Müslümana farzdır”) hadisiyle tartışmaya 
başlayan müellif, burada farz olduğu belirtilen ilmin gerçekte hangisi oldu- 
šu hususunda birbirine muhalif yirmi görüş olduğunu ifade eder. Hadiste 
kastedilen farz ilim”den kelamcı kelam ilmini, fakih fıkıh ilmini, müfessir 
tefsir ilmini, muhaddis hadis ilmini, nahivci Arapça'yı anlamıştır. Hâdi- 
mi'nin nakline göre Birgivi farz kılınan ilmin tevhit ilmi, ahlak ilmi ve fi- 
kah ilmi olduğunu söylerken Gazali bunun tevhit ilmi, kalb ilmi ve şeriat il- 
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mi olduğunu belirtir.” Hâdimi, Ta lîm el-müteallim'den yaptığı başka bir 
alıntıyla “Müslümanın lehinde ve aleyhinde olan her şeyi öğrenmesi farz- 
dır” görüşüne yer verir. Ona göre ilmihal bilgileri bu gruba girer. 

Hâdimi, herkese farz olan bilginin ne olduğu hususunda farklı gö- 
rüşleri naklettikten sonra, bir kısım Müslümanın öğrenmesi durumunda 
diğerlerinden sakıt olan (farz-ı kifâye) ilimlere geçer. Bunların başında, il- 
mihal bilgisinden daha ileri, daha derin ve sistematik bilgi gelir ki bu fikıh- 
tır. Ayrıca Kur'ân ilimleri (tefsir, tecvid ve kırâat vs), hadis ve kelam da bu 
kategoriye dahildir.“ Müellif, zekât malları, diyetler, ikrârlar, vasiyetler gi- 
bi birçok şer'i meselede ihtiyaç duyulmasından ötürü hisâb ilmini de farz- 
ı kifâye kapsamında değerlendirir.” 

Hâdimi bu kategori altında nahiv, sarf, meâni, beyân, lügat gibi on 
iki yan ilimden oluşan ulürn-i Arabiye'yi inceleyerek, bunların öğrenilme- 
sinin de farz-ı kifâye olduğu görüşüne varır. Bu görüşüne dayanak olarak, 
Ebu'l-Leys, Deylemi, Ali el-Kâri ve “Alim b. ‘Alê gibi bazı âlimlerin Arap- 
ça'nın fazileti ve üstünlüğüne dair görüşleri yanında “Arapça'yı üç şeyden 
ötürü seviniz: ben Arabım, Allah'ın kelamı Arapça'dır ve cennet ehlinin li- 
sânı Arapça'dır” hadisini gösterir. Ona göre Arapça'nın farz-ı kifâye olma- 
sının mantıki bir açıklaması da vardır. Şer'i ilimler Arapça'ya dayandıkları 
için tefsir, hadis, kelam ve fikıh nasıl farz-ı kifâye ise bunların dayandığı 
Arapça da farz-ı kifayedir.”” 

Hâdimi'nin tasnifinde ikinci gruba —tahsili nehyolunan- ilimler gi- 
тег. Bunlar , “ihtiyaç üstü (veya lüzürnundan fazla)” bilgilerdir. Buna göre 
bir alanda ihtiyaçtan fazlasını öğrenmek yasaklanmıştır. Yazara göre bu 
prensip en başta kelam ilmi için geçerlidir. Onda derinleşme, felsefecilerin 
yoluna takılma, onların yöntemlerini kullanarak tartışma nehyolunmuştur. 
Ancak Ehl-i Sünnet görüşlerini savunacak, ehl-i hevâ ve felsefecilerin gö- 
rüşlerini çürütecek, hasmı defedecek ve hak mezhebi ispat edecek kadar 
öğrenmek ihtiyaç olduğundan yasak değildir. 

Hâdimi, İslam âlimlerinin kelam alanında neyin ihtiyaç miktarı, 
neyin fazla olduğu hususunda farklı görüşleri olduğunu, örneğin Tâtârhâ- 
niye'den naklen Ebu Hanife'nin oğluna kelam ile iştigal etmeyi yasakladı- 
ğını, fakih Ebu'l-Leys'in ihtiyaç fazlasını öğrenenlerin ulema defterinden 
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silindiğini söylediğini, Ebu Yusuf'un kelamcının imamlığının caiz olmadı- 
ğına hükmettiğini, yine Tâtârhâniye'de gereğinden fazla kelamla iştigâlin 
bidat olduğunun ifade edildiğini belirttikten sonra, bu görüşleri tevil ve 
tahlil ederek şu sonuca varır: 


“Bunların hepsi, mutaassıp, yakini ilmi tahsilden âciz, Müslüman- 
ların kafalarını karıştırmayı ve inaçlarını ifsâd etmeyi kasdeden, ge- 
rekmediği halde felsefecilerin karışık fikirlerinin yer aldığı mesele- 
lere dalan kimseler için geçerlidir. Sonuç olarak kelâm ilmi, aslında 
şer'i ilimlerin en şereflisidir. Çünkü o vâciplerin ilkidir. Konusu Al- 
lah'ın zâtı ve sıfatlarıdır. Delilleri kat'idir, yakinidir. Kaynağı Kitap 
ve Sünnet'tir. Hedefi, Allah'ın bilinmesidir. Gayesi ise döreyn sâde- 
tini kazanmaktır.” 


Bu ifadelerden Hâdimi'nin, derinlere dalmadan, gereksiz felsefi 
tartışmalara girmeden, felsefecilerin usul ve söylemlerine kapılmadan, 
hak mezhebin görüşlerini ispat ve batıl mezheplerin görüşlerini çürüt- 
mek için kelam ilmi ile iştigal etmeyi, şerefli bir çaba olarak değerlendir- 
diğini söyleyebiliriz. 

Hâdimi'ye göre “ihtiyaç miktarı” prensibi ulüm-i akliyeden tabiat ve 
matematik ilimleri için de geçerlidir. Bunların başında astronomi (ilm-i nü- 
cüm) gelir. Hâdimi'ye göre “astronomi geniş bir ilimdir.” Gâib hakkında bil- 
giler verme iddiasından gelecekte olacak şeylerden haber vermeye, çalınan 
şeyleri bilme, kıtlık ve bolluğun, ucuzluk ve pahalılığın, genişlik ve darlığın 
zamanını öngörmeye kadar geniş bir alanı kapsar. Oysa bunların hepsi din- 
ce yasaklanan kehanetle ilgilidir. Ebu Dâvüd'un Sünen'inde geçen “kim yıl- 
dızlardan bir ilim öğrenirse, sihirden bir şubeyi öğrenmiş olur; ziyade ettik- 
çe günahı artar” şeklinde hadis, bu konularla uğraşmayı reddeder. 

Hadimi, İslam ulemasının astronominin cevazı veya haramlılığı 
hakkında farklı görüşler ileri sürdüklerini, bazılarının bu ilimle uğraşmayı 
toptan yasak sayarken, bazılarının da astronomiyi yasak olan ve caiz olan 
diye iki kısma ayırdıklarını belirttikten sonra bu görüşleri birleştirmek bâ- 
bından “ilm-i nücümdan haram olanı ahkâmla ilgili olanıdır” der. Bir şey 
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hakkında “şununla helak olur” diye hüküm vermek, ahkâmla ilgilidir. Yi- 
ne “güneş veya ay tutulması, deprem, yıldızların kayması, şimşek, yıldırım 
ve şiddetli rüzgâr şu zamanda vâki olduğu zaman şu hadiseler olacaktır” 
demek de bu kapsamdadır. Sel baskınlarının olacağını, veba gibi salgın 
hastalıkların çıkacağını söylemek de böyledir. 

Ancak astronomi bilmine bağlı bir alan daha vardır ki bu caizdir. 
Astronominin bu kısmı lable ve namaz vakitlerini beyan eder. Ви amaçla 
o dönem kullanılan usturlap (yıldızların arza nazaran yükseklik derecesini 
bulmak için kullanılan âlet), rüb-i cey tahtası, zât-i kürsi gibi âletlerle ilgili 
bilgi ortaya koymak astronominin işidir. “Kıble ve vakit namazın edâsının 
iki şartı olduğuna göre onların araştırılması ve bilinmesi lazımdır... O hal- 
de onunla meşgul olmak caizdir.” 

Hâdimi'ye göre Hz. Muhammed'den nakledilen “ilm-i nücümdan, 
kendisiyle karanın ve denizin karanlıklarında yolunuzu bulabileceğiniz ka- 
darını öğrenin, fazlasını terk edin” şeklinde ifade edilen hadis, ihtiyaca ce- 
vap verecek kadar (kıble ve namaz vakitlerini tespit etmek için) astronomi 
öğrenmenin caizliğini, bunun ötesinin ise nehyedildiğini gösterir.” 

Böylece Hâdimi, İslam eğitiminde astronomiyi toptan reddeden gö- 
rüşe katılmıyor. Onu öğrenmeyi belli şartlar ve ölçüler dahilinde caiz görü- 
yor. Bu ilmin, gelecekten haber verme, istikbalde vuku bulacak hadiseleri 
bildirme gibi iddialar için kullanılmasını ise, dince yasaklanan kâhinlik ve 
sihirbazlık olarak nitelendiriyor. 

Hâdimi bu çerçevede ayrıntılı olarak mantık ilmi üzerinde durur. 
Zihni düşüncedeki hatadan koruyan bir ilim olan mantık, ona göre, bu il- 
min ilk kurucusunun Aristo olmasından dolayı felsefenin bir kolu gibi 
anlaşılmış olsa da kelama dahildir. Bununla beraber mantık ilmi hakkın- 
da ulema ihtilaf etmiştir. Bazıları “haramdır” derken bazıları haram ol- 
madığına, aksine vâcip olduğuna kâil olmuşlardır. Haram olduğunu söy- 
leyenler, onu felsefenin bir kolu olarak değerlendirmişlerdir. İbn Hacer 
el-Mekki, el-İsnevi, Kuhistâni, Hamevi ile Maliki ve Şâfii âlimlerin bazı- 
ları bu görüştedir. İbn Salâh eş-Şehrezüri (öl. 643/1245) ise daha da ileri 
giderek yöneticilerden, mantıkçıları medreselerden uzaklaştırmalarını, 
hatta hapse attırmalarını talep etmiştir.” Muhtemelen onun tesirleriyle 
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felsefe ve mantık dersleri 13. yüzyılda Suriye medreselerinden kaldırıl- 
mıştır.” Gazali, Cürcâni, İbn Hacer el-Heysemi, el-Ebheri, Taftazani ise 
ikinci görüşü savunmuşlardır. Hâdimi'nin naklettiğine göre Maliki âlim 
Karâfi mantık ilminin ictihad için şart olduğunu, onu bilmeyenin mücte- 
hid olamayacağını söylemiştir. Subki ise “o ilimlerin en güzeli ve her ko- 
nuda en faydalısıdır. Onun için 'küfürdür', “haramdır” diyen cahilin ta 
kendisidir” demiştir. 

Hâdimi her iki görüşü aktardıktan sonra, cehalet, azgınlık, kibir ve 
sapıklık üzere birleşmeleri mümkün olmayan birçok kimsenin mantık il- 
miyle iştigal ettiklerini, birçoklarının bu alanda kitap ve risaleler tasnif et- 
tiklerini berlirterek, bundan dolayı mantıkla iştigal etmenin “ümmetim da- 
lâlet üzerine birleşmez” hadisi gereği haram olamayacağını belirtiyor. Ha- 
ram olduğunu söyleyenlerin yanıldıkları nokta, mantığı felsefenin bir ala- 
nı gibi görmeleridir. Oysa felsefenin her alanının şeriata aykırı olduğunu 
söyleyemeyiz. Nitekim ilahiyât, tıp ve astronomi'nin bir kısmı dine aykırı 
değildir. Yine İslam düşünürlerinin mantığında da dine aykırı bir şey yok- 
tur. Hâdimi, “kişi bilmediği şeyin düşmanı olur” diyerek mantık ilmine 
karşı çıkanları, bu ilmin hakikatini bilmemekle eleştiriyor. Selefin mantığa 
soğuk bakmasını ise şöyle değerlendiriyor: 


“Belki selef, zamanlarında mantık ilmini, felsefi şeyleri revaçlandır- 
mak ve şer'i şeyleri terk etmek için âlet kılan kimselerin çalışmala- 
rına bakarak men ettiler. Çünkü onların zamanı, Yunan felsefe ki- 
taplarının Arapça'ya ilk tercüme edildiği zamandır.” 


Hâdimi'nin mantık ilmini savunmasında saşılacak bir durum yok- 
tur. Çünkü o, Gazali geleneğini izleyen birisidir. Bizzat kendisi bu alanda 
çalışmış ve eserler vermiştir. Агӣ'іѕ adlı risalesi ki adeta, ders notları veya 
ders kitabı gibi hazırlanmıştır, Osmanlı uleması tarafından beğenilmiş, 
hatta birçokları tarafından mantık dersinde okutulmuştur. Biyografların 
naklettiklerine göre o, kendini bu risale sâyesinde İstanbul ulemasına ka- 
bul ettirebilmiştir. 

Hadimi, Berika'da daha sonra hendese ilmini ele alır. Birgivi'nin 
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görüşüne katılarak, hendeseyi “miktarların hat, satıh ve cism-i talimi gibi 
özelliklerinin öğrenildiği bir bilim” olarak tanımlar ve onu diğer matema- 
tik bilimleriyle beraber mübah kategorisine koyar. 

Metafizik (hikmet-i ilahiye) hakkında ise çekinceler olduğunu belir- 
tir. Ona göre hikmet-i ilahiye'nin şeriata aykırı kısımları vardır ki bunları 
okumak, öğrenmek herkese caiz değildir. Metafiziğin bu alanı felsefeyle il- 
gilidir ve dine aykırı görüşler içerir. Bunları reddetme amacıyla (felsefe) 
okumak, zeki, uzman kimseler için caiz; bilgisiz ve acemi araştırıcılar için 
ise caiz değildir. Bu ifadelerden Hâdimi'nin felsefe öğretimine bütünüyle 
karşı çıkmadığını anlıyoruz. 

Hâdimi, ilahiyatın bir kolu olarak değerlendirdiği ve “gökler âlemi- 
nin cisimlerinden, yıldızlardan ve onların altındaki tek tek cisimlerden 
bahseden” bir ilim olarak tanımladığı tabii ilimlerin” tahsili konusunda ne 
tam bir red ne de tam bir cevâz arasında durur. Diğer alanlarda olduğu gi- 
bi bu disiplinlerde de ölçü, bunların dine aykırı olup olmamalarıdır. Bu bi- 
limlerden şeriata aykırı olanları vardır ki bunlar, eşyaya, bazı tabiatlara te- 
sir etme özelliğini nispet ederler. Oysa İslam'a göre “müessir ancak Al- 
lah'tır.” Hâdimi'ye göre, nasıl ilahiyat öğrenmek, bu bilimin dine aykırı 
tezlerini çürütmek için caiz ise, tabiat bilimlerini öğrenmek de, bunların 
dine aykırı yönlerini reddetmek için caizdir. Gazali'nin el-Munkiz'ine atıf 
yaparak, şeriata muhalif olmayan konularını tahsil etmenin zaten bir sa- 
kancası olmadığını belirtir. 

Hâdimi'nin tasnifinde, üçüncü grubu, Birgivi'de olduğu gibi, men- 
düb olan ilimler oluşturmaktadır. Bunların başında tıp gelir. Hâdimi'ye gö- 
re tıp “insan bedeninin sıhhat, hastalık ve mizaca dair hallerinin bilindiği” 
bir ilimdir. Müellif tıp ilminin dini hükmü konusunda ulemanın ihtilaf et- 
tiğini; “farz-ı kifayedir” diyenlerin bulunduğu gibi, “vâcibtir veya 'mendüp- 
tur' diyenlerin olduğunu, çeşitli eserlerden yaptığı alıntılarla gösterir.” Ar- 
dından hastalık, şifâ ve tedavi ile ilgili ayet ve hadisleri inceler. “Her derdin 
devâsı vardır. O halde derdin devâsı isabet olunduğu zaman Allah'ın izniy- 
le iyileşir” hadisinde geçen “isabet olunduğu zaman” sözünün “tedavi ol- 
duğu zaman” anlamını iktiza ettiğini belirtir. “İlacı olmayan hiçbir dert 
yoktur” ve “şüphesiz Allah şifâsını indirmediği hiçbir hastalık indirmedi” 
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hadislerini buna delil gösterir. Gazali'nin tıbbı farz-ı kifâye olarak nitelen- 
dirdiğini, Tâtârhâniye yazarı gibi bazı Hanefi fikıhçılarının da bu görüşte 
birleştiklerine dikkat çeker. Bununla beraber bazılarının tedaviyi, Allah'a 
tevvekül inancına ters görerek reddettiklerini, oysa bu ikisi arasında her- 
hangi bir çelişkinin olmadığını yazar. Allaha tevvekkülü öne çıkaran hadis- 
lere dayanarak tedavi aramayı, Allah'a güvenmemek şeklinde yorumlama- 
nın yanlış olduğunu, tesirin, hastalık ve şifânın Allah'tan olduğuna inan- 
mak şartıyla, tedavi istemenin tevekküle aykırı olmadığını belirtir. 

Hâdimi konuyla ilgili görüşleri ayrıntılarıyla inceledikten sonra 
“böylece ortaya çıktı ki tıp, ne farzdır ne de vâcib; bize göre o, bilakis müs- 
tehaptır. ... Bu, arkadaşlarımızın, selefin çoğunluğunun ve halefin geneli- 
nin görüşüdür” diyerek bu ilimle ilgili tartışmalara son noktayı koyar. 


ÖZET 


Yukarda zikrettiğimiz kaynaklara dayanarak Hâdimi'nin uyguladı- 
ë eğitim sistemi ve müfredatını, verdiği dersleri, işlediği konuları ve bu 
derslerde okuttuğu metinler, risaleler ve kitapları önemli ölçüde saptayabi- 
liriz. Buna göre söyleyebiliriz ki, Hâdimi, 18. yüzyılda Osmanlı'da hâkim 
eğitim sistemine uygun olarak medrese müfredat proğramını uygulamış 
ve mesela Konya medreselerinde ne öğretilmişse onu okutmuştur. Bu eği- 
tim, genel hatlarıyla, kendisinin yetişme sürecinde gördüğü eğitimin aynı- 
sıdır. O nasıl öğrenimine Arapça, belagat, mantık ile başladıysa, öğrencile- 
rine de önce bu dersleri vermiştir. Nasıl ardından kelam, fikah, hadis, tef- 
sir vb dersleri aldıysa, öğrencilerine de bu disiplinleri vermiştir. Bu dersler- 
de hangi metinleri okuduysa, öğrencilerine de aynı metinleri okutmuştur. 
Bununla beraber bazı farklı kitapları ve örneğin kendi eserlerinden de 
okuttuğunu tahmin ediyoruz. Bunun yanında, sistematik olmasa da, ke- 
lam kapsamında felsefe içerikli (ilahiyat ve tabiat) konuları işlemiş olmalı- 
dır. Biraz sonra göreceğimiz gibi o, ayrıca tasavvuf eğitimi de vermiştir. 

Bu söylenenlerden Hadim'de hâkim medrese eğitim geleneğini çö- 
zümleyebiliriz. Bu, 11. yüzyılda Bağdat medreselerinde vücut bulan, Sel- 
çuklu medreselerinde gelişen ve Osmanlı medreselerinde kemale eren ge- 
leneğin kendisidir. Bu yüzden, icazetnamelerdeki hoca zinciri, program 
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bakımından 12. ve 13. yüzyıl üstatları üzerinden Hz. Muhammed'e kadar 
gitmesi şaşırtıcı değildir. Müfredatta kelam sahasında Eşari Mezhebi 
imamlarının (Cuveyni, Gazali gibi) görüş ve eserleri, fıkıh alanında ise 
Hanefi mezhebi fakihlerinin kitapları belirleyici olmuştur. 


Ders Dinleme Edebi: Pedagoji ve Didaktik 

Berika'nın değişik yerlerinde Hâdimi'nin nasıl bir pedagojik ve di- 
daktik eğitim-öğretim anlayışına sahip olduğunun ipuçları vardır. Hâdimi'ye 
göre, ders esnasında talebe ve müderrisin karşılıklı uymalan gereken kural- 
lar vardır. Bunların bazılar edeple, bazılan pedagojiyle ilgilidir. Edeple ilgili 
kuralların başında öğrencinin hocasına hürmet etmesi ve saygı duyması gel- 
mektedir. Öğretmene saygının ilme saygıdan ötürü olduğunu ifade eden 
Hâdimi, hocasına saygısı olmayan talebenin ilme nâil olamayacağını ve ders- 
ten fayda temin edemeyeceğini belirtiyor. Hz. Ali'den nakledilen “bana bir 
harf öğretenin ben kölesiyim...” sözüne atıfta bulunarak öğretmenin yüksek 
değerine vurgu yapıyor ve “sana din alanında ihtiyaç duyduğun bir harf öğ- 
reten kimse, dinde senin babandır” diyor. Bundan dolayı, öğrenci hocasının 
önünde yürümemeli, onun yerine oturrnamali, onun huzurunda söze başla- 
татай, yorgun iken ona soru socmamalı, vakte dikkat etmeli, gereksiz уеге 
kapısını çalmamalıdır. Zira “hocasına eziyet eden, ilmin bereketinden mah- 
rum kalır.” Öğrenci-öğretmen ilişkilerinde öngörülen bu ahlaki ilkeler bi- 
ze, öğretmen merkezli, öğretmenin yüksek otoritesine dayanan klasik eğitim 
anlayışını yansıtmaktadır. 

Buna karşılık öğretmenin de uyması gereken bazı kurallar vardır. 
Bunlar, öğrencinin seviyesini göz önünde bulundurmak, seviyesini aşan 
konuları öğretmemek, ona konuları anlayacağı şekilde anlatmak, soruları 
onun anlayacağı dille cevaplamak gibi modem pedagojinin de benimsedi- 
ği hususlardır.” 


İCAZET TÖRENLERİ 


Bir öğrencisinin verdiği bilgilerden Hâdimi'nin her sene icazet me- 
rasimleri düzenlediğini öğreniyoruz. Uzun yıllar süren yorucu bir öğrenim 
sürecinin sonuna gelen öğrenci hak ettiği diplomasını camide düzenlenen 
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törenle alırdı. Günümüzün mezuniyet törenlerini andıran bu merasim- 
lere diğer öğrenciler ve öğrenci yakınlarının yanı sıra, halk, ileri gelenler, 
esnaf ve sanatkârlar da katılırdı. Tören günü özellikle icazet alacak öğ- 
renci ve yakınları, coşku ve heyecanın dorukta olduğu olağandışı bir gün 
yaşarlardı. 

Osmanlı eğitim tarihi için olduğu kadar sosyal ve kültür tarihi açısın- 
dan da son derece önemli olan icazet merasimleri ne yazık ki, bilimsel araş- 
tırmalarda yeterince incelenmemiştir. Osmanlı medreseleri hakkında kaleme 
alınan mevcut araştırmalarda bu törenlere hemen hemen hiç yer verilmemiş- 
tir. Hatta Sureyya Faroghi'nin Osmanlı Devleti'nde kültür ve gündelik hayatı 
konu alan çalışmasında —ki bu, bugüne kadar alanında bir ilktir- bu törenler- 
le ilgili hiçbir bilgi yoktur. Halbuki bir müesseyi iyi tanımanın ve haklanda 
isabetli hükümler vermenin yolu onu bütün yönleriyle değerlendirmektir. 

Hâdimi'nin öğrencilerinden Ürgüplü Ahmed Efendi, “hocamız 
Hâdimi böyle yapardı” dediği icazet merasimini, Âkifzade'nin nakline gö- 
re, şu şekilde düzenlerdi: 


“... Bâyezid Camii'nde icazet merâsimleri düzenlerdi. Bu törenlere 
avâm-havâs, çocuk ve kadınlar katılır, hâfızlar Allah kelâmından ba- 
zı bölümleri kırâat vecihlerine göre yanık sesleriyle okurlar, büyük 
kalabalıkların iştirak ettiği bu törenlerde yetişmiş olan birçok öğ- 
renciye icazetnameleri verilirdi. Üstâd bu icazetnamelerde öğrenci- 
lerinin faziletlerini, kemâle ermişliğini vurgular, onları güzel söz- 
lerle överdi. İcazetnameler biri tarafından halkın önünde yüksek 
sesle okunurdu. Önemli tavsiyeler ve âlimler silsilesini içeren bu 
icazetnamelerde üstâdımız talebelerine takvâyı, Allah'ın emirlerine 
bağlılığı, ilmi ve ameli görevlerle meşgul olmayı, dünyaya fazla 
meyletmemeyi ve Âhiret'e yönelmeyi tavsiye ederdi. 

Üstâd bu törenleri her yılın Recep ve Şaban aylarında yapar, hiç- 
bir talebeyi icazetname merösiminden mahrum etmezdi...”” 


Abdülkadir Erdoğan'ın anlattığına göre Konya'da da her sene 
görkemli icazet törenleri düzenlenirdi. Her sene Recep ayı yaklaşırken 
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medreselerde dikkati çeken bir hareketlilik başlardı. Öğrenciler arasın- 
da günlerce kimlerin icazet vereceği kimlerin alacağı konuşulurdu. Bu 
heyecanlı bekleyiş ortamında müderrisler törenin nerede ve nasıl yapı- 
lacağını tespit ederlerdi. Tören için genellikle şehrin büyük camilerin- 
den biri seçilirdi. 

İcazet haftası adeta bir şölen havasında geçerdi. Heyecan sadece ta- 
lebeyle sınırlı değildi; öğrenci yakınlarından, şehrin ileri gelenlerine, kom- 
şulardan esnafa kadar herkes bu törene odaklanırdı.* 

Bu şekilde coşkuyla yaşanan icazet törenleri, medreselilerin dış 
dünyaya kapalı oldukları, dört duvar arasında yaşadıkları, oyun, eğlence, 
şenlik gibi faaliyetlerden nasipsiz bir hayat sürdürdükleri şeklinde özetle- 
nebilecek genellemelerden kaçınmamız gerektiğini göstermektedirler. Bu 
merasimler aynı zamanda medrese kurumu ile aile başta olmak üzere di- 
ger sosyal çevre arasındaki uyumu gözler ününe sermektedir. Öyle görü- 
nüyor ki medrese, sadece talebe ve hoca için değil, şehirdeki basit halktan 
ileri gelenlere, din adamlarından esnafa kadar diğer sosyal gruplar için de 
önemliydi. Öyleyse Osmanlı Konya'sında medrese ile toplum, din ile dün- 
ya, eğitim-öğretim ile kültür, ders ile şenlik arasında karşılıklı bir uyum ve 
etkileşim söz konusuydu. 


FAKİH VE MÜFTÜ OLARAK HÂDİMİ 


Muhammed Hâdimi, ayrıca, 18. yüzyılın sayılı Osmanlı müftü ve 
fakihlerinden biri olarak kabul edilir. Gerçekten de o, daha önce zikrettiği- 
miz İslam fıkıh metodolojisi hakkındaki eseri Mecâmiu'l-hakâik ile büyük 
bir isim yapmış; son dönem Osmanlı uleması arasında saygın bir yer edin- 
miştir.” Öyle ki adı geçen eser “Osmanlı medreselerinde Molla Hüsrev'in 
Mir'âtü'-usül'ü yerine geçecek kadar meşhur olmuştur.”* Örneğin Sava 
Paşa onu “İslam fukahasının en yenilerinden” biri olarak tanımlarken ese- 
rinden de büyük ölçüde istifade ettiğini belirtmiştir. Hâdimi'nin İslam 
fıkhı alanında Osmanlı'nın son dönemlerinde bir otorite olarak kabul edil- 
diğinin en bariz göstergesi, Mecâmi'nin değişik âlimlerce defalarca istin- 
sah edilmesi, sadece İstanbul'da üç kere basılması, şerh edilmesi ve niha- 
yet Türkçe'ye çevrilmesidir.” 
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Hâdimi, fıkıh usulündeki derin vukufiyetini bir mukaddime, iki 
bâb ve bir hâtimeden meydana gelen bu eserinde ortaya koymaktadır. Özel- 
likle 154 külli kâidenin yer aldığı sonuç bölümü, sonraki çalışmaları etkile- 
miş, Tanzimat döneminden itibaren yürütülen kanunlaştırma çalışmaları- 
na (Mecelle) kaynaklık teşkil etmiştir. 

Kur'ân ve hadis bilimleri ile Hanefi fıkhının uzmanı bir âlim olarak 
Hâdimi, kendisine yöneltilen dini sorular hakkında fetva verme yetkisine 
sahipti (el-me”zün bil-iftâ).* Bu yetkiyi ne zaman aldığı belirtilmese de, ba- 
basının 1734'te vefatından önce kendisine müftülük pâyesi verildiğini sanı- 
yoruz. Böylece o, medresede tedris görevi yanında müftülük yaparak halkın 
dini, ictimâi ve iktisâdi hayatı üzerindeki etki alanını genişletmiştir. 

Hâdimi, Hadim müftüsü olarak çok çeşitli konularla ilgili olarak 
görüş bildirmiş: birçok fıkhi meselenin dini-hukuki hükmüne ilişkin fetva 
vermiş olmalıdır. Bilindiği gibi müftüler, kendilerine yöneltilen dini soru- 
lara yazı ile cevap verirlerdi. Hâdimi'nin bu şekilde verdiği fetvalardan bu- 
güne kadar ancak bir tanesini tespit edebildik. Bunun nedeni, herhalde 
onun, birçok başka müftünün aksine, fetvalarını bir kitapta toplamamış ol- 
masıdır. Onun saptayabildiğimiz bugüne kadarki tek fetva sureti Süleyma- 
niye Kütüphanesi'nde bulunmaktadır.” Soru bölümü ve cevaptan oluşan 
Osmanlıca fetva suretinde mesele, Nakşibendiye tarikatını eleştiren, şeyh- 
lerini dalâlet ve fıskla suçlayan bir grubun dini durumunun ne olduğudur. 

Soru şudur: 

“Her türlü haram ve şüpheli bidatlar, muamelât-ı 'âdiyât, ubüdiyet 

ve ibâdetlerin temel prensipleri (rükünleri) konusunda, şeriatların 

en sağlamıyla amel etmeyi (müteşerri'), sünnetlerin en sahihiyle 
mütesennin olmayı, bütün işlerinde azâ'imle (azimet prensibiyle) 
hareket etmeyi kendine gerekli kılmayı, reddedilmiş ahlaktan uzak- 
laşıp mekarim:i ahlak güzellikleriyle donanmayı uyulması zorunlu 
şartlardan sayan ve mâhiyeti, kalbi mâsivâdan temizleyerek Allah'a 
yakınlıkların en yakınına ulaşmak ve en faziletli zikirle sürekli ibâ- 
det olan Nakşibendiye Tarikatı'nı, bu “aynen dalâlettir' diye red ve 
inkâr eden, gelmiş geçmiş şeyhlerini gulât-ı sofiyye ve bidat ehlinin 
reisleri ile aynı kefeye koyup, onlar için verilen hükümler “bunların 


EBU SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 93 


hakkındadır' diye Nakşileri sürekli fısk уе sapıklıkla suçlayarak ezi- 
yet eden tâifeye ne lâzım olur beyân buyurula.” 


Hâdimi bu soruya şu cevabı veriyor: 


“Adı geçen tarikat (Nakşibendiye), Allah resülünün tarikatının ay- 
nısıdır. İnkarları eğer, (tarikatın) yazılmış şartları ve takrir edilmiş 
mahiyetini bilmemezlikten dolayı vâki ise, onları öğretmek (ta'lim) 
ve bilgilendirmek (ifhâm) lâzımdır. Eğer bunları bildikleri halde 
(böyle söylüyorlarsa), mücâdeleleri terk olunup onlardan yüz çevir- 
mek (i'râz) gerekir. Çirkin sözlerini, tadlil (saptırmak) ve tefsikleri- 
ni (fisk) kürsülerde ve camilerde ilân ve yaymaları Müslümanlar 
arasırida —onları uyarmayı ihmal etmekten ötürü- fitneye sebebi- 
yet verirse, ne ile müte'eddib olmaları istenirse onunla nush veya 
müte'eddib olunurlar. Başka yolla müte'eddib olmaları mercu de- 
ğilse (arzu edilmezse) reisleri o beldeden sürülmek süretiyle te'dib 
olunurlar.”* 


Burada çözümü istenen meselenin, teorik mi, yani varsayım üzeri- 
ne mi kurulu olduğu yoksa Hâdimi'nin zamanında, gerçekten Nakşibendi- 
ye ile uğraşan kişi ve grupların durumunun mu sorulduğu açıkça belli de- 
ğildir. Bununla beraber bu soru, Hâdimi'nin zamanında Nakşibendiye kar- 
şıtı kişi ve grupların faaliyette olduklarına işaret etmektedir. Nitekim bun- 
lardan birisi -dördüncü bölümde ayrıntılı olarak ele alacağımız üzere— Hâ- 
dimi'nin Nakşibendiye risalesine yazdığı bir reddiyede bu tarikata ve sâlik- 
lerine benzer iddialar ve suçlamalarda bulunmuştur. Bu kişi veya grupla- 
rn kim olduklarını tahmin edebiliyoruz. Cevap metninden, bunların iki 
özelliğine dikkat çekiliyor: 1. medreselerde ders veriyorlar ve 2. camilerde 
vaaz ediyorlar. O halde zikredilen tâife, müderris ve/veya vâizlerden mey- 
dana gelmektedir. 

Bilindiği gibi tasavvuf ve tarikatlar İslam tarihinde öteden beri 
hep tartışma konusu olmuştur. Bazı zâhir uleması ile şeyhler arasında 
zaman zaman karşılıklı sataşmalar ve suçlamalar hep süregelmiştir. Bu 
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kavgaların, tartışmaların Osmanlı'da zirveye çıktığı dönem 16. ve 17. yüz- 
yıllardır. Birgivi Mehmed Efendi'nin görüşlerinden esinlenerek tarikat 
karşıtı bir yorumla ortaya çıkan bir grup zâhir uleması (Kadızadeliler) ile 
özellikle Halvetiye tarikatı müntesipleri arasında yaşanan ve bir ara so- 
kak çatışmalarına kadar varan husumetleri biliyoruz. 18. yüzyılda durum 
sakinleşmiş gibi görünse de fikri tartışmalar ve mücadeleler hep devam 
etmiştir. Zaman zaman Nakşibendiye tarikatı ve sâliklerinin de suçlandı- 
ğı bir vâkıadır. Örneğin Müzlif Efendi adında bir ilim Hâdimi'nin Nak- 
şibendiye risalesine yazdığı reddiyede Nakşilere ağır eleştiriler yapmış- 
tır.” Buna rağmen Osmanlı ulemasının esas itibariyle tasavvufa sıcak 
baktığını genel bir hüküm olarak söyleyebiliriz.” Nitekim araştırmalar, 
17. yüzyılda yaşayan müderris, müftü ve kadıların çoğunun aynı zaman- 
da bir tarikata intisaplı şeyhler olduklarını gösteriyor. Osmanlı toplu- 
munda tasavvuf konulu son çalışmalardan bu durumun 18. ve то. yüzyıl 
için de geçerli olduğunu anlıyoruz.“ Nitekim 18. yüzyıl şeyhülislamların- 
dan on ikisinin şu veya bu şekilde tasavvufla ilgilendikleri, önde gelen 
ünlü âlimlerin çoğunun bir tarikata (çoğu Nakşibendiliğe) intisap ettikle- 
ri tespit edilmiştir.” 

Hâdimi'nin fetvası, Nakşibendiye'yi Hz. Muhammed yoluyla öz- 
deşleştirmektedir ki bu aslında Nakşiliğin en temel iddialarından biri- 
dir. Buna göre adı geçen tarikatı eleştirmek peygamberi eleştirmekle ay- 
nı anlama gelmektedir. Nasıl bir Müslüman için Hz. Muhammed'i in- 
kâr etmek mümkün değilse, Nakşibendiye'yi inkâr etmek de mümkün 
değildir. Bu “cürümü” bir kimse, mezkur tarikatın usul ve mahiyetini 
bilmediğinden dolayı işlerse, onun eğitilip öğretilmesi gerekir; yok eğer 
bile bile inkâr ediyor ve bunu orada burada yayıyorsa, onun sürgün edil. 
mesi lazımdır. 

Bu fetva, bir taraftan Nakşibendiye'nin 18. yüzyıl Osmanlı toplu- 
mundaki yüksek itibarını teyit ederken, diğer taraftan bu tarikatın daha çok 
kabul görmesi ve yayılmasına dini bir dayanak kazandırmıştır. Gerçekten 
de Nakşibendiye'nin 18. yüzyılın ortalarından itibaren başta Hadim ve 
Konya olmak üzere Anadolu'nun birçok şehir, köy ve kasabasında güçlen- 
diği ve hızla yayıldığı bir vâkıadır.” 
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Daha önce söylediğimiz gibi, Hâdimi'nin daha başka fetvası bilin- 
miyorsa da, onun hayatın çeşitli alanlarıyla ilgili muhtelif sorulara verdiği 
cevaplar vardır. Örneğin Berika'ya bir göz attığımızda, onun birçok mese- 
lede görüş bildirdiğini görürüz. Ele aldığı meseleler arasında örneğin tütün 
ve kahve kullanımının dini hükmü vardır. Yine kabir ziyareti, camide di- 
lencilik, nazar boncuğu ve para karşılığı Kur'ân okuft)mak gibi tartışmalı 
konular hakkında açıklamalar yer alır. Aslında Berika dikkatlice incelendi- 
ğinde, 18. yüzyıl Anadolu'sunda Müslümanların nelerle meşgul olduğunu, 
hangi soru ve sorunların gündem oluşturduğunu görebiliriz. Öyle anlaşılı- 
yor ki, sosyal ve kültürel hayata ait meseleler yanında yöneticilere itaat gibi 
siyasi nitelikli; büyük günahlar, rey ile tefsir gibi dini karakterde sorular da 
halkın en çok merak ettiği meselelerdendi. 

Diğer Osmanlı müftüleri gibi Hâdimi de fetvalarını Hanafi mezhe- 
bine göre vermiştir. Dayanak olarak kullandığı kaynaklar arasında Hanafi 
fıkhının başyapıtlarından özellikle Mecdüddin Abdullah'ın (öl. 683/1284) 
el-Muhtâr fi furü'iT-hanafiyye'si, İmam Ebu'l-Bereket Hafizeddin en-Nese- 
fi'nin (öl. 710/1310) Kenzu'd-dakâik'i” ve İmam Ebu'l-Hüseyin b. Muham- 
med el-Kudüri (öl. 428/1037)'nin Muhtasar'ı* ile buna dayanan Burhâned- 
din el-Merginâni'nin Hidâye'si ve Burhâneddin İbrahim b. Muhammed 
el-Halebi'nin (öl. 956/1549) Mültekâ Tebhur”u” vardır. Ayrıca o, kendi za- 
manına kadar muhtelif müftülerin fetvalarından oluşan fetva külliyelerine 
de müracaat etmiştir. Berika'da sıkça zikredilen fetva kitapları arasında Os- 
manlı öncesi döneme ait olanlar olduğu gibi, Osmanlı Şeyhülislamlarının 
eserleri de vardır; mesela Ebu'l-Feth Abdürreşid el-Velvâciyye (öl. 
540/1146),7 Kâdihân (öl. 592/1196)* ile Ebussuud (öl. 982/1574) ve Şey- 
hülislam Yahyâ Efendi'nin (öl. 1053/1643)* fetâv4'ları. 

Hâdimi fetva şartları; usul ve kaideleri üzerinde de ayrıntılı olarak 
durmuştur. Ona göre fetva sürecinde soran (müstafti) ile cevaplayanın 
(müfti) uyması gereken bazı kurallar vardır.” Fetva verecek müftü, mutla- 
ka İslam hukukunun uzmanı olmalıdır. Aksi taktirde eksik veya yanlış bil- 
gi verme tehlikesi vardır ki bu, Allah'a iftira olur.” Hâdimi fetva işinin 
dini sorumluluğunu göstermek için, “diliniz yalana alışmış olduğu için, 
‘şu haram, bu helâldir’ demeyin, zira Allah'a karşı yalan uydurmuş olur- 
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sunuz ...”® ayeti ile “kim ilimsiz olarak fetva verirse, onun günahı fetvayı 
veren kimse üzerinedir.”* hadisini hatırlatır. Bundan başka müftü, ada- 
letli ve güvenilir bir kişi olmalıdır. Zenginlere, ümeraya ve sultanlara 
meyledip, onlara ayrıcalık tanımamalıdır. Kendisine sorulan meseleyi de- 
falarca okumalı ve iyice araştırmalıdır. Yaşadığı toplumu iyi tanımalı, in- 
sanların hallerini ve âdetlerini iyi bilmelidir.“ Verdiği fetvanın suretini iyi 
muhafaza etmelidir. 

Müftü, fetva vermek için gerekli bütün koşullara sahip olduğunda, 
kendisine yöneltilen mesele hakkında bir fetva verebilir. Fetva büyük 
müctehidlerin görüşlerine dayanmalıdır. Müftü önce Ebu Hanife'nin ko- 
nuya ilişkin görüşünün ne olduğuna (veya olup olmadığına) bakar ve ona 
göre hüküm verir; daha sonra sırasıyla onun öğrencisi Ebu Yusuf ve Mu- 
hammed b. Hasan ile nihayet Züfer ve Hasan b. Ziyâd'ın hükümlerine 
müracaat eder." 

Din konusunda konuşmanın sorumluluğunun ağır olduğuna 
dikkat çeken Hâdimi “yarım fakihten veya yarım kelamcıdan Allah'a sı- 
ğınırız, yarım fakih dini yıkar” diyerek bu görüşünü somutlandırır.” 
Alanında derin bilgi ve vukufiyeti olmayanların din kaynaklarını (ayet ve 
hadisleri) anlamada hata edebileceklerini ve örneğin terk edilmiş bir ka- 
vil veya zayıf bir görüş ile fetva verebileceklerini belirtir. “Tıpkı “köylü- 
ler, ihtiyar kadınlar ve câriyeler için tecvidsiz namaz caiz değildir' diyen 
kimse gibi. Halbuki o, onların tecvide kadir olmadıklarını veya öğrene- 
mediklerini bilir. Böylece onların namazı büsbütün terk etmelerine ne- 
den olur. Oysa zayıf bir görüş olsa da, tecvidsiz namaz bazılarına göre 
caizdir. O halde bu fetvaya göre amel etmek, namazı tamamen terk et- 
mekten daha iyidir.” Hâdimi kendi zamanındaki kussasların ve vâizle- 
rin çoğunluğunun yarım âlim olduklarından, bunların eksik ve yanlış 
bilgilerle halkın kafasını karıştırdıklarından, hatta fitneye sebebiyet ver- 
diklerinden yakınır. 

Görüldüğü gibi Hâdimi, Hanefi mezhebine mensup tipik bir Os- 
manlı fâkihi ve müftüsüdür. Meseleleri Hanefi bakış açısıyla değerlendir- 
miş ve görüşlerini bu mezhebin büyüklerinin (başta Ebu Hanife) kavilleri- 
ne dayandırmıştır. 
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Suri УЕ МАК$Ї ŞEYHİ OLARAK HÂDİMİ 


Hâdimi'nin aynı zamanda Nakşibendiye tarikatına müntesip bir 
sufi olduğunu daha önce söylemiştik. Tarikat âdâbını babasından almış ol- 
malıdır. Bununla beraber halifelerinden Ömer Rızâi Dârendevi'nin mena- 
kıbnimesinde onun Mustafa Neccâri üzerinden İmam Rabbâni'ye ulaşan 
bir silsilesi yer alır. Tabibzade'nin Silsilenâme'sinde ise onun Trabzonlu 
Kösec Ahmed Efendi'nin halifesi olduğu belirtilir.” 

Hâdimi'nin tarikata müntesip bir müftü olması, Osmanlı uleması- 
nın büyük çoğunluğunun dahil olduğu âlim geleneğine uygun bir durum- 
dur. Zâhir ilimleriyle bâtın ilimlerini birleştiren, bir başka ifadeyle hakikat- 
la (fıkıh) tarikatı (tasavvuf) bir arada yaşayan bir âlimdir o. Fıkhın ilimler 
arasındaki üstünlüğünü kabul eder; bu ilimle iştigal etmenin övgüye layık 
bir iş olduğunu teslim eder, ancak tek başına yeterli olmadığını vurgular. 


“Lâyık olur ki, insan fıkıh ilminden yeterince nasiplendikten sonra, 
sırf Ка meşgul olmayıp zühd ilmine, hükemânın kelâmına (gö- 
rüşleri, tartışmaları, tezleri vs) ve salihlerin şemâiline de nazar et- 
sin. Zirâ insan yalnızca fıkıhla meşgul olduğu; zühd ve hikmet 
ilimleriyle ilgilenmediği zaman kalbi katılaşır. Kasvetli hâle gelir. 
Kasvetli kalb ise Allah'tan çok uzaktır. Çünkü sadece fıkıh üzerinde 
durmak, kişiyi gaflete düşürebilir.” 


Bundan dolayı, iyi bir âlim (fakih) zühd (sofuluk| ilminden de nasi- 
bini alan kişidir. Bu ilim ile o kalbini katılaşmaktan ve manevi hastalıklar- 
dan korur; onu övülen huy ve hasletlerle (ahlakla) donatır. 


“Böylece dünyadan zühd eder ve âhirete ağırlık verir (rağbet eder). 
.. O halde zühd ve hikmetten yoksun mücerred fıkıh, övgüye lâyık 
değildir, aksine zemmedilmiştir. Çünkü (böyle bir ilmi çalışma) 
kalbin gafletine sebep olur. “ikha dalan fiska dalmıştır” sözü belki 
bundan dolayı (bu tehlikeyi ifade etmek için) söylenmiştir.” 


Bir âlim için zühdilmini ihmal etmenin caiz olmadığını ifade eden 
Hâdimi açıkça fıkıhla tasavvufun, zâhir ilimleriyle bâtın ilimlerinin, fakih- 
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likle sufiliğin bir arada ve birlikte olmasını talep etmektedir. Bununla o, İs- 
lamtarihinde hep münakaşa konusu olmuş, karşılıklı küfür suçlamalarına 
kadar varmış zâhir-batın ayırımına son vermek istemektedir. Nitekim bir 
zâhir âlimi olduğu halde tasavvufu da ihmal etmemiş; bu iki tecrübenin 
birlikte yaşanabileceğini bizzat kendisi göstermiştir. Öyle görünüyor ki o, 
daha erken yaşlarda babası vesilesiyle Nakşibendiye tarikatına girmiştir. 
Büyük Nakşi şeyhlerinden Murad Buhâri'nin müridi ve halifesi olan baba- 
sı Mustafa Efendi ona bu tarikatın usul ve uygulamaları göstermiştir. Eser- 
lerinde babasından sürekli babam ve şeyhim diye söz etmesi bundan dola- 
yı olsa gerektir. Kösec Ahmed Efendi ve Mustafa Neccâri'den de intisaplı 
olduğu anlaşılan Hâdimi birçok vazife yanında aynı zamanda Nakşibendi 
şeyhi olarak faaliyet göstermiş; talebelerine zâhir ilmi yanında tasavvuf il- 
mini de vermiştir. Başta kendi oğulları olmak üzere aralarında Sivaslı Ah- 
med Süzi Efendi, Müftü Yeğen Efendi ve Ömer Rızâi Dârendevi'nin” de ol- 
duğu birçok meşhur âlim ondan tarikat hilafeti almıştır.” 

Mevcut kaynaklara göre Hâdimi 1140/1727 yılında Tabılbaz adı ve- 
rilen Hadim yakınlarındaki bir zaviyeye zaviyedar olmuştur. Daha önce 
medresede ders vermek için berat alan Hâdimi böylece zâhir ve bâtın ilim- 
lerini birleştiren tipik bir Osmanlı âlimi olarak çalışmalarına devam etmiş- 
tir. Ancak zaviyedarlığı alması kolay olmamıştır. Küçükdağ'ın sözünü etti- 
ği 1140/1727 yılına ait bir berat suretine göre Ahmed adında birisi adı ge- 
çen zaviyeye tâyinini yaptırarak Seyyid Mehmed'e (Hâdimi) haksızlık et- 
miştir. Şikâyet üzerine Hâdimi eski görevine iade edilmişse de zaviyedar- 
lık hakkının kimde olduğu husussundaki anlaşmazlık sona ermemiştir. 
Nitekim 1145/1732 yılına ait Hurufât Defteri kaydına göre Tabılbaz zaviye- 
si'nin yarım hissesini adı geçen Ahmed'in kendi üzerine berat ettirmesi 
üzerine, mesele Hadim naibi Hacı Osman Efendi'ye intikal etmiştir. Ola- 
yı, Hâdimi'nin hakkının gasp edilmesi şeklinde yorumlayan naip, durumu 
İstanbul'a bildirerek haksızlığın tamamen giderilmesini sağlamıştır. Bu- 
nun üzerine Hâdimi, adı geçen zaviyenin zaviyedarlık görevini vefatına ka- 
dar sürdürmüştür. 

Küçükdağ tarafından incelenen berat kayıtları, Hâdimi'nin kişiliği, 
faaliyetleri ve sosyal ilişkileri hakkında önemli bilgiler içeriyor: Bir kere, 
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Hâdimi'nin daha genç yaşta bir zaviyenin zaviyedarlığına kadar yükseldiği- 
ni görüyoruz. Elbette bunun için mücadele etmesi gerekmiştir. İki defa 
mahkemelik olmuş, sonunda kazanmıştır. Bu olay, Hâdimi'nin —kendi 
memleketinde bile— tarikat içinde veya dışında rakipsiz olmadığını göste- 
rir. Diğer bir önemli husus, onun Hadim naibinin desteğini almasıdır. 
Unutmayalım ki o, tahsili dolayısıyla uzun yıllar İstanbul'da kalmış, bura- 
da önde gelen birçok ulema ve yöneticiyle tanışmıştır. Bu sosyal ilişkilerin, 
diğer birçok alanda olduğu gibi zaviyedarlık konusunda da ona yarar sağla- 
dığı şüphesizdir. 

Hâdimi bu şekilde medrese yanında zaviye üzerinden de sosyal nü- 
fuz alanını genişletme imkânını bulmuştur. Bilindiği gibi zaviyedar, ken- 
disine vakıf olarak verilen yerin gelirini zaviyesine sarf ederdi; zaviyeye uğ- 
тауап her yolcu burada yiyecek, içecek ve yatacak bir yer bulurdu.” 

Mutasavvıf Hâdimi, tasavvufun çeşitli meseleleri, mahiyeti, usul ve 
uygulamalarına dair birçok risale yazmıştır. Değişik müstensihler tarafın- 
dan istinsah edilen bu eserlerin Türk ve Avrupa yazma kütüphanelerinde 
birçok nüshası vardır ki bunlar, büyük ölçüde ilim adamlarının dikkatin- 
den kaçmıştır. 

Hâdimi'nin telif ettiği tasavvuf alanına ait risaleler arasında Nakşi- 
bendiye'nin temel esaslarının izah edildiği Risâletü'n-Nakşibendiyye ile adı 
geçen tarikatın usul ve uygulamalarının tanıtıldığı Risâletün fi usüli”t-tarika- 
ti'n-Nakşibendiyye en dikkat çekenleridir.* 

Hâdimi'nin daha hayatta iken büyük bir veli ve kutup olarak kabul 
ve saygı gördüğünü, öğrencilerinin tercürne-i hallerinden anlıyoruz. Bu 
gerçeği, Muhammed b. Süleymân Kırkağaci şu şekilde dile getiriyor: 


“Hâdimi ki o, çağının ferididir; kuvve-i kudsiye sahibi olması sebe- 
biyle akrin ve emsali yoktur. Zamanının eşi bulunmaz tek kişisidir. 
Hidâyetin kaynağı, inâyetin tâ kendisidir. Seyyidlerin menbaı, mut- 
lululukların matlaıdır. Bütün güzellikler ve medihlerin toplamı, gü- 
zel ahlakın, saadete sebep haslelerin sahibidir; zamanının Numan’, 
eminliğin bürhanı, müminlerin sevgilisi, âhiret ehlinin lebibi, üm- 
metlerin hâlisi, hümemlerin parlağıdır; dünyanın halili (sadık dos- 
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tu), ahiretin celilidir (mertebesi yüksek kişisi); Hak yoluna gidenle- 
rin reisi, halkın (yaratılmışların) enisi (kendisi ile ülfet ettiği dost ve 
arkadaşı) ve iftihandır; sadıkların seyyidi (efendisi), nehirlerin saidi 
(Allah'ın nzasına ermiş mutlu kişisi), nurların hamidi, hakikatların 
câlibi (çekici, celbedicisi); dikkatlerin özimidir (bir iş hakkında kati 
karar ve niyet sâhibi); gece ve gündüzlerin kâimi (vaktini ibadetle ge- 
çiren), sabah ve akşamların dâimidir (dâima ibadette olan); seneleri- 
ni oruçla geçirmiştir. Semâvât ve arzların şefaatçısı, tayyib olan sün- 
netin işâret ve delili, necib bürhâna lâyık, temiz şeriatların dayanağı, 
gizli işlerin kıymetlisi, vehim, şek ve zan ehlinin tabibi; nâs, havâs ve 
avâmın şifasıdır. Hizmet, taat, ibâdet ve tahâret sahibidir, namaz, 
oruç, zekât ve sadaka, hac ve umre, Cuma (namazı) ve cemat (gibi) 
dini vecibeleri yerine getirendir. Allah'a ibadet ve taatta sâbittir. 
Kur'ân'a bağlıdır. Vakâr, sekine,” tazarru””” hüsn-i sîre, rühâni ve 
cismâni cihâd, ilim ve amel sâhibidir. Bilgindir, bildiğiyle amel 
edendir. İbret alınacak şeyler üzerinde düşünen, hikmetleri işiten- 
dir. Mantık, beyân, belâgat, fasâhat” sahibidir. Cömert ve eli açıktır. 
Avâm ve havâsın ihtiyaçlarını yerine getirir, ibâdete yürür, felâh ve 
necâha” koşar. Sohbeti ve hürmeti hoştur. ... Hak dinin ve hayır eh- 
linin yardımcısı, şer ve fesâd ehlinin ise yok edicisidir...” 


Bu ifadeler Hâdimi'nin, öğrencileri ve müritleri tarafından nasıl 
anlaşıldığını açık bir şekilde ortaya koymaktadır. Burada, İslamın zâhir ve 
bâtın boyutunu şahsında birleştiren ideal bir insan tipi ile karşı karşıyayız. 
İbadet hayatı namaz, oruç, hac, zekât gibi zâhiri ibadetlerle sınırlı olmayıp, 
bâtıni ve derüni tecrübelerle ahlak ve tasavvufun bütün güzelliklerini de 
kapsayan bir insan tipi, tasavvuf literatüründeki ifadesiyle insan-ı kâmil'dir 
bu. Şu halde Hâdimi zâhir ilminde (din ve ilahiyat bilimlerinde) zamanı- 
nın Numan'ı, bâtın ilminde bir Kutup; “veliler zümresinin başkanı, dünya- 
nın ve âlemin mânevi yöneticisi” olarak kabul edilmiştir.” Bundan dolayı 
o, yeryüzündeki ve gökyüzündekilere şefaat etme yetkisine sahiptir. 

Hâdimi, kutup olarak kerâmet sahibidir; sırlar dünyasının відн 
kikatlerini keşfetmiştir. Bu durum şu ifadelerle dile getiriliyor: ; 
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“O akıl, hilm, ilim, гі ve güzel ahlak sahibidir. ... Mürökabe, mükâ- 
şefe ... ve kerâmetleri vardır. Ayne'I-yakin, hakka'-yakin ve Ште?-уа- 
kin, zühd ve takva, inâbet ve hidâyet, rıza ve mücâhede ... sahibidir. 


Hâdimi'nin murakabeleriden bazıları yazılı olarak bugüne kadar 
gelmiştir; bazıları ise şifahi olarak halk arasında dolaşmaktadır. Bunlar, ge- 
nellikle onun babasının kabri başında veya Hadim Camii'nde itikâfta iken 
birtakım hakikatler hakkında kendisine feyzolunan keşiflerinden ibarettir. 
Süleymaniye'de bulunan bir menakıb suretinde onun Hadim Camii'nde 
yaşadığı bir murakebesinde, huzuruna sohbet için grup grup insanların 
geldiği anlatılır. En son gelen kutup olmuştur. 


... Sonra kutup geldi ve karşıma oturdu. Ellerimi tuttu ve “dünyayı 
ve onun eğlencelerini terk etmeni, dünyevi işlerden uzak durmanı, 
aklını (düşünceni) ona yoğunlaştırmamanı tavsiye ederim' dedi. 


Sonra kendine Hz. Muhammed görünmüş, yanlarında Ebu Bekir, 
Ömer, Osman ve Ali olduğu halde onun kabrine gitmişler. Hâdimi deva- 
mını şöyle anlatıyor: 


Ebu Bekir ve Ömer onun (peygamberin) önünde; Osman solunda, 
Ali de önünde idi. Diğer sahabe ise arkasındaydı. Hz. Peygamber 
(beni göstererek) şöyle buyurdu: Ey Ebu Bekir, bu senin öğrencile- 
rindendir. Ey Ali, bu senin çocuklarından ve öğrencilerinden biri- 
dir. İlmi yaymak için büyük gayret göstermektedir. Ona, çocukları- 
na, âilesine, öğrencilerine öğretmenlerine ve onu seven, ona hiz- 
met eden, babasına karşı saygılı olan herkes için şefaatçiyim. 


Murakabenin son bölümündeki ifadelerin, onun Hz. Muham- 
med'in soyundan gelen büyük bir veli olduğununa dair inanışa dini bir da- 
yanak oluşturduğu ve böylece onun toplum nezdindeki otoritesini ve say- 
gınlığını güçlendirdiği aşikârdır. Bu sâyede o, dini-tasavvufi ve ilmi faali- 
yetlerini yürütürken toplumun (özellikle öğrencileri, müritleri) önüne, Hz. 
Muhammed'in manevi desteğini almış —zâhir alanında Ebu Hanife ile kı- 
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yaslanan bir müderris ve âlim, bâtın alanında ise “veliler zümresinin başı” 
(kutup) bir şeyh— olarak çıkmıştır. Hiç kuşkusuz onun başarılarında, ilişki- 
lerinde ve etkilerinde bu murakabelere dayanan inanışların (örneğin seyyid 
ve kutup olduğuna dair) önemli rolü olmuştur. 


MÜELLİF OLARAK HÂDİMİ 


Hâdimi'nin etki alanlarından biri, belki de en önemlisi, klasik İs- 
lam bilimlerinin hemen bütün alanlarında verdiği eserlerdir. Telif çalışma- 
larına henüz genç yaşlarda başlamış ve hayatının sonuna kadar devam et- 
miştir. Vefat ettiğinde medrese, cami ve zaviye yanında irili ufaklı birçok 
ilmi eseri miras bırakmıştır. Yalnızca Konya, Ankara ve İstanbul kütüphâ- 
neleri katalogları incelendiğinde onlarca eserin onun adı altında kaydedil- 
diği görülecektir. Bunların bazıları, huzurunda talebeleri tarafından yazıl- 
mış ders takrirleridir; bazıları ise uzun emek ve derin ilmi vukufiyet ürü- 
nüdür. Bunların tamamına yakınının Arapça olarak yazılmış olması, bir ta- 
raftan yazarın Arapça'yı maharetle kullandığını, diğer taraftan onun başta 
fıkıh, tefsir, hadis, kelam, tasavvuf, mantık olmak üzere geleneksel İslam 
bilimlerine dair literatürden olabildiğince istifade ettiğini, başka bir ifadey- 
le kendi zamanına kadar gelen ilmi birikimden önemli ölçüde yararlandı- 
ğını göstermektedir. Bundan dolayıdır ki, ele aldığı konularda, o konularla 
ilgili temel kaynaklardan bol bol referans ve rivayetlere yer vermiştir. 

Eserlerinin sayısı hakkında kesin bir bilgi yoktur. Öğrencisi Süley- 
màn Kırkağaci'ye göre onun 8o civarında eseri vardır. Biyografik ve bibli- 
yografik kaynaklarda ona atfedilen eser sayısı daha azdır. Süleymaniye 
Kütüphanesi Reşid Efendi 1017, vr. 266'da verilen bir listede ise sadece 39 
eser adı yer almaktadır.”” Aradaki farkın büyük olmasında, muhtemelen 
bir eserin değişik isimler altında birden fazla yerde zikredilmiş olmasının 
rolü vardır. 

Yapmış olduğumuz kütüphane çalışmalarında, bu eserlerin çoğu- 
na ulaştık. Bazı eserlerin henüz kayıtlara geçmemiş olabileceğini düşü- 
nürsek —Ali Gülden kütüphane kayıtlarında yer almayan bazı eserlere 
ulaştığını belirtmektedir— Kıkağaci'nin verdiği rakamın çok da abartılı ol- 
madığını söyleyebiliriz.” 
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Aşağıda, kütüphane çalışmalanmız esnasında ulaşabildiğimiz ve 


saptayabildiğimiz eserleri listeleyip, ait oldukları ilmi disipline göre sınıf- 
landıracağız. Tespit edebildiğimiz 66 eseri kapsayan bu liste, İstanbul (Sü- 
leymaniye) ve Konya (Yusufağa) elyazma kütüphanelerinde bulunan kata- 
loglar ve/veya mecmualar ile biyografik ve bibliyografik literatüre dayan- 
maktadır. Süleymaniye'de Hâdimi'nin “müellefâtı” adı altında yer alan bir 
listeyi de ayrıca dikkate aldık. 
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Leksikografi 
r Mukaddimâtü beyini mevzü'âti'l-ulüm. (OM, I, 343, Süleyma- 
niye /Yazma Bağışlar 1292/6) 


Arap Dili ve Edebiyatı 

L Risâle fi mukaddimâti “ilmi's-sarf. (Süleymaniye/Yazma Bağış- 
lar 607/15, vr. 135a) 

2. Şerhu dibâceti'n-netâici'-efkâr fi'n-nahv. (Süleymaniye /Reşid 

Ef./Tırnova 1842) 

. Risâle fi'l-fırak. (Süleymaniye/H. Mahmud 1137, vr. 47b-94a) 

. Şerhu “Avamili”1-Birgivi. 

. Risâletü'-hazfiyye. (GAL, S TI, 664) 

. Risâletü'z-zarfiyye. (GAL, S II, 664) 


ayn > ` 


Beyân/Bedi 
т Kitabu “ilmi'l-me'âni. 
2. İlmü’l-beyân ve-l-bedi". 


Mantık 

т. 'Arâ'isü'n-nefâ'is. 

2. 'Arâ'isü'lenzâr ve nefâ'isü'l-ebkâr (Süleymaniye /Bağdatlı Vehbi 
862, vr. тЬ-23а.). 

Şiir 

I. Şerhu 'ale'I-Kasideti'l-muzariyye (Mecmü'atü T-resdil, s. 34-53). 

2. Şerhu Kasideti'I-bürde. 
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3. 
4. 


Şerhu Kasideti't-Tantarâniyye."* 
Şerhu Kasideti'l-Vâni. 


Kelam/Akâid 


1. 


Risâle fT1-kaza ve-l-kader (Süleymaniye/ Reşid ЕЁ, 1017/61, vr. 
230-233). 


. Risâletü't-tevhid (Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 125b-127b). 
. Şerhun “alâ Risâleti Nukirru li'l-İmâmi'l-A'zam (Mecmü'atü'r-re- 


sâil, s. 154-191). 


. Risâle fi hakkı ef'âli"I-ibâd (Mecmü'atü'r-resâil, s. 196-198). 
. Hâşiye “ala tefsiri süreti'l-İhlâs li'bni Sinâ (Süleymaniye/Reşid 


Ef. 1017, vr. 66a-75b; GAL, S I, 814). 


. Risâle fi kavlihi Te'âlâ “lev kâne fihima alihe...”” (Süleymani- 


ye/Reşid Ef. 1017, vr. 132a-b) 


Filah ve Fıkıh Usulü 


1. 


9. 


Risâle fi kirâ'ati “Şehida'llâhü”“ ve “Kuli"-lühümme”” dubur-i 
külli's-salat. 


. Risâle fi libâsi'-ahmer (Süleymaniye/Denizli, 389/8, vr. 87a- 


88a). 


. Risâletü Vazâ'ifi'l-mevtâ (Süleymaniye/Denizli, 389, vr. 82a- 


86a; GAL,SII, 664). 


. Risâletü'ş-şübühâtı'l-'âriza fi tariki'l-hac (Mecmü'atü'r-resâil, 


S. 211-214). 


. Risâletü'ş-şübühâti'-mu'rede “ale”ş-Şeyh Muhammed Hayat es- 


Sindi el-Medeni (Mecmü'atü'r-resâil, s. 220-224). 


. Risaletü”1-huşü" fi's-salât (Mecmü'atü'r-resâil, s. 199-209). 
. Risâle fi hakkı't-tesbih ve't-tahmid ve't-tekbir (OM, I, 343: Mec- 


mü'atü'r-resâil, s. 210). 


. Risâle fi hakkı'd-duhân (OM, I, 344; Süleymaniye/Reşid Ef. 


1017/64; Mecmü'atü'r-resâil, s. 233-235). 
Risâle fi hakkıT-kahve (OM, І, 344: Mecmü'atü'r-resâil, s. 232). 


ıo.Hâşiye “alâ Düreri'-hükkâm (GAL, II, 293; S II, 317). 
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п. Risâle fi hakkı masnüniyyeti'l-misvâk (OM, I, 344; Süleymani- 


ye/Denizli 389, vr. 78а-79; Mecmü'atü'r-resâil, s. 235-239). 


ız. Mecâmiu'l-hakâ'ik (OM, I, 343; GAL, S II, 664). 
13. Risâle fi beyâni Hızır min hayâtihi ve-memâtihi (ОМ, 1, 344; Sü- 


leymaniye/H. Hüsnü 70, vr. 2443). 


14. Risâle li-def'i mâ evrede İbnü'l-Kemâl “ale'd-Dürer fi hakki'l-is- 


tihlâf (Mecmü'atü'r-resâil, s. 217-219). 


Tasavvuf 


1. 


w 


8. 


Risâletü'l-âdâb fi zikri “lá ilâhe Шайаһ.” (Süleymaniye/Reşid Ef. 
570, vr. 253b-254a). 


. Risâle fi mes'eleti'l-vücüdiyye” (Süleymaniye /Reşid Ef. 1017, vr. 


g2b-ggb; Atatürk Ktp./Osman Ergin, 255). 


. Fezâ'ili'lezkâr (Süleymaniye/Laleli, 1367/1). 
. Risâle fi mâhiyyeti't-tarika (Süleymaniye /Kasidecizade 721, vr. 


176b-178b). 


. Risâle fi sülüki'n-Nakşibendiyye (ОМ, І, 344; Süleymaniye / İbra- 


him Ef. 411, vr. 35-38). 


. Risâletü'n-Nakşibendiyye (GAL, S H, 664). 
7. 


Risâle fi'l-munâzara mea'n-nefs (Süleymaniye/Denizli, 389, vr. 
то2Б-103Ы). 
Şerhu Kelimeti”t-tevhidiyye li'l-Birgivi. 


©. Risâletü'n-Nakşibendiyye müsbetün bi'l-edilleti'l-erba'a. 
то.$егһи Evrâdi'l-Bahâiyye” (GAL, S II, 282, 664). 


Kur'ân/Tefsir 


1. 


2. 


Adab kırâ'ati'-Kur'ân” (Süleymaniye/H. Hüsnü 70 vr. 139b-150a). 
Haşiye “alâ tefsiri cüz'i'n-Nebe' 171-Beyzavi (ОМ, I, 343; Süley- 
maniye/Reşid Ef. 74). 


3. Risâle fi tefsir süreti'l-Enfâl. 

4. Risâle fi kavlihi Te'âlâ “ve yü'minüne bihi ve-yestafirün ...”* 
5. 

6. Risâle fi kavlihi Te'âlâ “ve hüveT-gafüruT-vedüd...”” 


Risâle fi kavlihi Te'âlâ “ve lev âlimallahu fihim hayrân...”» 
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7. Risâle fi kavlihi Te'âlâ “İnne ba'de'z-zanni ismün”” (Mecmü'atü'r- 
resâil, s. 225). 

8. Risâle fi kavlihi Te'âlâ “KuliTlahümme mâlik al-mülk...”? (Mec- 
mü'atü'r-resâil, s. 229-231). 

g. Risâle fi tefsiri süreti'n-Nâzi'ât (Süleymaniye/Reşid Ef.1017, ут. 
134a-135a). 

ıo.Tefsir süreti'l-Fâtihâ. 


Hadis 

I. Risâle fi usüli'-hadis (Süleymaniye/Reşid Ef. 1026/7, fols. 25a- 
27b). 

2. Tahkikâtü'l-acibe ve-tedkikitü1-garibe müte'allikatün “ale'I-hadi- 
si's-sahih (Süleymaniye/H. Hüsnü, 70, vr. 26ob-z62b). 

3. Risâle fi hakkı'l-hadisi'z-za'if (OM, І, 344: Mecmü“atü'r-resâil, S. 
227-228). 

4. Risâletü lübsi'l-ahmer (Süleymaniye/Denizli, nr. 389). 


Ahlak 
1. Vasiyyetün 111-211 Halil Efendi (Süleymaniye/H. Hüsnü, 7o, 
vr. 3o1b). 
2. Risâletü'l-besmele (GAL, S II, 664). 
3. Risaletü Şerhi'-besmele (OM, I, 343: Süleymaniye/ Reşid Efendi 
1017, vr. 266). 
4. Şerhu Eyyühe'l-veled (ОМ, І, 344; Süleymaniye/Denizli, 389/2, 
vr. 2ob-7ob). 
. el-Berikatü”1-Mahmüdiyye (GAL, S II, 655, 664). 
. Risâletü'n-nesâyih ve'I-vesâyâ (OM, I, 344: Mecmü'atü'r-resâil, s. 
124-150). 
7. Risâletü'l-vasıyye ve'n-nasiha li-veledihi'l- a'az Muhammad Said 
ve-li-kulli ihvânihi ve-telâmizetihi ve-ahibbâihi (Mecmü'atu'r-re- 
sâil, s. 192-195). 


AM 
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Bu liste gösteriyor ki, Hâdimi'nin ilgilenmediği hiçbir ilmi alan yok 
gibidir. Şiirden edebiyata, tasavvuftan felsefeye, fıkıhtan kelama, tefsirden 
hadise kadar kendi döneminde bilinen hemen her disiplinde eser telif et- 
miş; şerh, haşiye vs yazmıştır. Bu bakımdan o, 18. yüzyıl Osmanlı âlimleri 
arasında ilmi üretimi çok olan müelliflerden biridir. Bununla beraber her 
ilmi disiplinle aynı ölçülerde ilgilenmediği; bazı alanlara çok daha fazla 
ağırlık verirken bazı ilimlerle sadece ders icabı ilgilendiği anlaşılmaktadır. 
Verdiği eserlerin sayısını bu konuda bir ölçü olarak kabul edersek onun, ih- 
tisas, derinlik ve yoğunluk bakımından en çok fıkıh ve tasavvuf ile ilgilen- 
diğini söyleyebiliriz. Bu durum, onun ilmi olarak özellikle bu iki alanda ih- 
tisaslaştığının bir göstergesidir. Hâdimi bir bakıma biri zâhir, diğeri bâtın 
ilminin zirvesi olan bu iki alanı şahsında birleştirmeyi başarmıştır. Fıkha 
vukufiyetiyle zâhir ehlinin (medrese ve ulema sınıfının) üstadı olarak ka- 
bul edilirken tasavvufla, bâtın ehlinin (tarikat ulularının) kutbu diye saygı 
görmüştür. Âlim ve sufi olarak o, Anadolu insanına, kâmil manada bir 
Müslümanın ibadetlerde ve dünya meşgalelerinde (aile, toplum, iş, ticaret 
hayatında) sahip olması lazım gelen ahlaki prensipleri hatırlatmış, kötü ah- 
laka, zemmedilmiş davranışlara karşı onları sürekli uyarmıştır. Bu bakım- 
dan o aynı zamanda bir ahlakçıdır. 

Hâdimi'nin Osmanlı toplumununun ilmi, dini ve sosyal yaşamın- 
daki etkisinin -ki bu tartışmasızdır- ne olduğunun göstergelerinden biri 
—belki de en önemlisi— şüphesiz onun eserlerine olan ilgidir: Hangi eser 
ne kadar okunmuş, kaç defa istinsah edilmiş, nerelere kadar yayılmış, üze- 
rinde ne kadar çalışılmıştır? 

Kütüphanelerde en çok nüshası bulunan eser Birgivi'nin ahlaka da- 
ir Tarikat-i Muhammediyye'sinin şerhi Berfka”dır. Hâdimi'nin bizzat kendi 
imzasıyla 1168/1754 yılında tamamladığı ilk nüshası Diyanet İşleri Başkan- 
lığı Kütüphanesi'ndedir. Eser, 1754 yılında Ahmed b. Ahmed tarafından is- 
tinsah edilişinden 19. yüzyılın ortalarına kadar onlarca müstensih tarafın- 
dan muhtelif yerlerde tam 6o defa istinsah edilmiştir ki bu, esere ve yaza- 
rına gösterilen sıra dışı büyük ilginin açık göstergesidir.” Bu çalışmanın 
son bölümünde görüleceği gibi, esere gerçekten de Anadolu ve hatta Os- 
manlı sınırlarını aşan bir rağbet olmuştur. 
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Serh EyyüheT-veled (17) R. Naksibendiyye (32) 


ə 


2) 


R. Besmele (22) 


də 


Mecami (21) 


Hadimi”nin Eserleri: En Çok İstinsah Edilenler 


Hadimi ahlak alanında -çok tutulan ve Osmanlı sınırlarının ötesi- 
ne yayılan- bu eserinden başka, çocuklarına ve talebelerine hitaben iki 
önemli vasiyet risalesi ile Gazali'nin Eyyühe”-veled'ine bir şerh yazmıştır. 
Bu eserler de defalarca istinsah edilmiş, üzerlerine çalışmalar yapılmıştır. 

Hâdimi'nin ihtisaslaştığı (en çok üretken olduğu) alanların başında 
fıkıh ve fikih usulünün geldiğini daha önce söylemiştik. Nitekim bu alanla 
ilgili tespit edebildiğimiz risalelerinin sayısı on dördü bulmaktadır. Bunlar 
arasında özellikle Mecdmiu1-hakörik, son dönem Osmanlı fıkıh usulü litera- 
türünün önemli bir yapıtı sayılmaktadır. Osmanlı uleması arasında büyük 
kabul görmüş, fıkıh (ve fıkıh usulü) eğitim ve öğretiminde ders kitabı olarak 
okutulmuştur. Eserin birçok defa istinsah edilmesi, şerh edilmesi, Tanzi- 
mat döneminde basılması ve nihayet Türkçeye çevrilmesi boşuna değildir. 

Bu alana dair diğer önemli bir çalışma Hüşiye “ala Dürer/l-hük- 
kâm'dır. Molla Hüsrev'in Hanafi Fıkhı'na dair yazdığı Dürer ismiyle meş- 
hur eserin haşiyesi olan bu eseri Hâdimi 1154/1741 yılında Hadim'de ta- 
mamlamıştır. Haşiye en az dört müstensih tarafından istinsah edilmiş ve 
üç defa İstanbul'da basılmıştır. 

Bu kapsamlı ve genel çalışmaların yanında, Müslümanların günlük 
yaşamlarına ait çeşitli konulara ilişkin (örneğin kahve ve sigaranın dini 
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hükmü) fıkhi soruların ele alındığı hususi risaleler vardır. Bunların da bel- 
li ölçülerde rağbet gördüklerini sanıyoruz. Öte yandan bu risalelerde ele alı- 
nan konuların, o dönem toplumu ilgilendiren ve ulema arasında tartışılan 
dini, sosyal ve kültürel problemlerin birer yansıması oldukları aşikârdır. 

Hâdimi'nin en çok eser verdiği alanlardan bir diğeri tasavvuftur. Bu 
sahada on civarında eser telif etmiştir. Bunların çoğu birçok kez istinsah edil- 
miş, üzerlerine şerh veya haşiye yazılmıştır. Risâle fi sülüki'n-Nakşibendiyye ve 
Risâletü'n-Nakşibendiyye gibi Nakşibendiliğin mahiyet, amaç, ilke ve yöntem- 
lerinin ele alındığı risaleler yanında tasavvufun zikr, sema, vahdet-i vücüd gi- 
bi tartışmalı konularının incelendiği eserleri özellikle zikre şayandır. 

Diğer bir uzmanlık alanı mantıktır. “Ar4”isü”n-nefd”is adlı eseri, son 
dönem Osmanlı mantık ilminin en önemli kitabı olarak kabul edilmekte- 
dir. Padişah huzurunda verdiği bir ders takririnde, başkent ulemasının 
kendisi için 'fıkıh, ferâiz vb ilimlerden başka bilgisi yoktur' şeklindeki eleş- 
tirilerini yanıtlamak üzere yazdığı söylenmektedir.” Türkiye kütüphanele- 
rinde 32 nüshası tespit edilmiştir ki bu, mantık ilminde esere verilen bü- 
yük önemin bir göstergesidir. Müellif eserini daha sonra “Ar4'isü'l-enzâr ve 
nefü”isü T-ebkör adıyla şerh etmiştir. 

Hâdimi'nin Kur'ân'la ilgili çalışmaları da vardır. Gerçi onun kale- 
minden Kutsal Kitap'ın tamamını kapsayan bir tefsir çıkmamıştır, ama ba- 
zı sure ve ayetlere yazdığı tefsir ile Beyzâvi Tefsiri'nin son cüz'üne yazdığı 
Hâşiye ulema arasında değerli bulunmuştur. Bundan dolayıdır ki eski Di- 
yanet İşleri başkanlarından, Büyük Tefsir Tarihi müellifi Ömer Nasuhi Bil- 
men ile Kur'ân Ansiklopedisi yazarı Süleyman Ateş onu son dönem ileri ge- 
len Osmanlı müfessirlerinden biri saymışlardır.” 

Hâdimi'nin hadis ilmiyle de ilgilendiğini görüyoruz. Ba alanda biri 
sahih hadis, diğeri zayıf hadis ve bir diğeri hadis biliminin prensiplerini ko- 
nu edinen üç risalesi vardır. Bunlardan zayıf hadis ile ilgili olanı İstanbul'da 
basılmışhr.” Süleymaniye'de bulunan Risâle fî usüliT-hadis adlı eser hadisle 
ilgili terimleri açıklar.” Fıkıh, ahlak ve tasavvuf alanlarındaki risaleler kadar 
olmasa da hadis ilmindeki bu risaleler de birçok defa istinsah edilmişlerdir. 

Hâdimi'nin kelam ve akâidle ilgili meselelere vâkıf olduğu ve çeşitli 
ilahiyat tartışmalarına girdiği açıktır. Risâle fT.kazd” ve-l-kader de, (“Kazayı an- 
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cak dua önler...”) hadisi çerçevesinde duânın kaza ve kader üzerindeki etkisi- 
ni inceler.” Yazar burada, doğru vakitte, doğru mekânda ve şartlara riayet edi- 
lerek yapılan duanın kesinleşmiş kazayı kolaylaştıracağı, henüz kesinleşme- 
miş kazayı ise defedebileceği görüşünü savunur. Ona göre “dua da Allah'ın 
kazasıdır.” Şerhun “ala Risâleti Nukirru liT-İmâmi'-A'zam ise kelam ve akâid 
konularını bir bütün olarak işler.” Fakat yazarın bu alandaki en kıymetli ve 
en dikkate değer eseri şüphesiz Hâşiye ‘alê tefsiri süretiT-İhlas li'bni Sînê’ dır." 
Risalenin başında Hadimi, İbn-i Sina'nın İhlas Suresi tefsirinin usul ve üslup 
bakımından mükemmel olduğunu, isabetli yorumlar ve doğru sonuçlar içer- 
diğini açıkça belirtir. Bununla beraber bazı yerlerde, sanki şeriat hükümlerine 
aykırı kelami-felsefi yorumların yapıldığını, bunların okuyucu (talebeleri) ara- 
sında şüphelere sebebiyet verdiğini savunur. Arkadaşlarının özellikle bu şüp- 
heli yorumları ve görüşleri açıklaması yönünde istekte bulunması üzerine bu 
risaleyi yazdığını söyler. 

Risalede üzerinde durulan esas nokta varlık anlamında kullanılan 
bir felsefi terim olan hüve hüve'dir. “O odur, o kendisidir” anlamına gelen 
bu ibare “her şahıs kendisiyle özdeştir, başkası değildir” demektir. İbn-i Si- 
na bunu mutlak varlık anlamında kullanmıştır. Zira kâmil manada hüve 
hüve yalnızca Tanrı için kullanılır. Tanrı'dan başkasına ancak mecazi ola- 
rak hüve hüve denilebilir." 

Hâdimi şiir de yazmıştır. Türk Dili ve Edebiyatı Ansiklopedisi'nde 
kendisine şair olarak yer verilmektedir.” Bununla beraber tespit edebildi- 
бітіг kadarıyla günümüze kadar gelen sadece bir naat ve bir iki dizesi var- 
dır. Naat, günümüz okuyucusunun bile anlayabileceği yalınlıkta Türk- 
çe'dir.“* Naatın bir bölümü şöyledir: 


Fakirem kapına geldim, 
Şefaat ya Resulullah 
Mukirrem suçumu bildim, 
Şefaat ya Resulullah 


Günahkârım yüzüm kara, 
Korkarım atarlar nar'a 
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Meğer senden ola çare, 
Şefaat ya Resulullah! 


Okudum çok tahiyyatı, 
Salat ile selavatı 
Akabinde münâcâtı, 
Şefaat ya Resulullah 


Cehennem kaynayıp taşa 
Bilinmez ne gelir başa 
Zükür, nâs, karındaşa 
Şefaat ya Resulullah! 


Kerem kil gel sen efrada, 
Eger hısım eğer yâd'a 
Hususan ehl-i evlada 
Şefaat ya Resulullah 


Gözümüz kapladı perde 
Devasından kamu derde 
Bize, üstada, şakirde 
Şefaat ya Resulullah! 


Kütüphane kataloglarında ve bibliyografyalarda Hâdimi'ye ayrıca 
Büsiri, Ka'b b. Züheyr, Tantarâni ve el-Vâni kasidelerine yazılmış şerh ve- 
ya haşiyeler atfedilmiştir. Büsiri kasidesine yazdığı Şerhu “sle”-Kasideti1- 
muzariyye Mecmü'atü'r-resâil içinde basılmıştır." 

Hâdimi'nin henüz genç medrese mezunu iken telif çalışmalarına 
başladığı görüyoruz. Arap dilinin gramatiği ile ilgili 1137/1725'te tamamla- 
nan bir risale, tespitedebildiğimiz en erken çalışmasıdır. Özellikle 1735'ten 
sonra onun telif çalışmalarında bir artış vardır. 1735-1744 arası en verimli 
olduğu ve en çok ilmi üretim yaptığı dönemdir. Bundan sonra, eser sayısı 
bakımından bir düşüş olsa da, nitelik bakımından daha kapsamlı çalışma- 
lara imza atmıştır. Berîka ve Dürer haşiyesi, bu dönem ortaya çıkmıştır. Ha- 
yatının sonlarına doğru eser sayısında yine artış görülmektedir. 
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Bu bölümde Hâdimi'nin faaliyet ve etki alanlarını inceledik. Onun 
faaliyetlerinin ve etkilerinin bir iki alanla sınırlı olmayıp birçok alana yayıl- 
dığını gördük. Bu bölümün önemli sonuçlarından birisi, Hâdimi'nin —ça- 
lışmalarında önemli ölçüde bağımsız olmakla beraber— İstanbuldan bü- 
yük destekler aldığıdır. Bazı mezraların öşürlerinin medresede tedris kar- 
şılığında ona verilmesi, Osmanlı merkezi yönetiminin taşrada şehir ve böl- 
geye göre esnek destek usulleri geliştirdiği ve uyguladığını gösterir. 

Hadimi, İstanbul medreselerinde uygulanan ders programından 
tanıdığımız dersleri okutmuştur. Ancak, medrese disiplinlerinin her birin- 
de standartlaşmış ders kitapları yanında kendi takrirlerini de kullanmıştır. 
Kütüphanesinde, klasik dönem İslam bilimlerine ait hemen hemen bütün 
kitap ve metinler bulunuyordu. Bu durum, medresesinin Hadim sınırları- 
nı çok çok aşan bir üne kavuşmasında herhalde önemi rol oynamıştır. 

Fakat Hâdimi rakipsiz biri değildi. Öyle görünüyor ki onu seven on- 
larca talebe, mürit, ulema ve mutasavvıf yanında onu eleştiren, ona karşı 
çıkanlar da olmuştur. Buna rağmen, iyi sosyal ilişkileri sayesinde kimse 
onun saygınlığına halel getirememiştir. 

Hanefi mezhebi imamlarını tartışmasız otorite olarak kabul eden 
Hâdimi ictihad kapısının kapandığına dair geleneksel inanca da sahip 
çıkmıştır. Bununla beraber fikıh usulü alanındaki eseri ile Tanzimat dö- 
nemindeki kanunlaştırma çalışmaları ve hukuk eğitimine önemli katkı 
sağlamıştır. 

Nakşibendiliğin Müceddidilik koluna bağlı bir silsileye sahip olan 
Hâdimi bu tarikatın Anadolu'da yayılmasında önemli rol oynamıştır. Bu- 
nunla beraber o sema, devran vs gibi tasavvufi pratikleri hoş karşılama- 
mıştır. Tasavvuftan nasibi olmayan dini yaşantıyı da eleştirmiştir. Bun- 
dan dolayıdır ki onun medrese-tekke, şeriat-tarikat, zâhir-batın uyumunu 
esas alan bir anlayışı temsil ettiğini ve bunun yayılması için çalıştığını 
söyleyebiliriz. 

Hemen hemen bütün ilmi disiplinleri kapsayan telifâtı bu genel an- 
layışın ürünüdür. En az ilgilendiği alan gibi sanılan felsefede bile derin vu- 
küfiyete sahip olduğunu, İbn-i Sina'nın İhlas Suresi tefsirine yazdığı yo- 
rumda göstermiştir. 
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HÂDİMİ'NİN SEYAHATLERİ УЕ MERKEZLE İLİŞKİLERİ 


Hâdimi, biri İstanbul'a diğeri Hicaz'a olmak üzere iki büyük seya- 
hat yapmıştır. Bu seyahatler ona, gittiği yerlerde ileri gelenlerle, yöneticiler- 
le, ulema ve meşâyih ile tanışma ve onlarla yakın ilişkiler kurma imkânı 
sunmuştur. Hac seyahatı dolayısıyla kutsal topraklara gelen birçok ünlü 
alim ve sufiyi tanımıştır. Bunlardan biri ve belki de en önemlisi Muham- 
med Hayât es-Sindi'dir (öl. 1752). 18. yüzyılın en büyük muhaddislerinden 
biri sayılan es-Sindi aynı zamanda Vehhabiye'nin kurucusu Muhammed b. 
Abdülvehhab'ın hocaları arasında yer almaktadır. Sultan Mahmud'un da- 
veti üzerine gerçekleştiği kabul edilen İstanbul seyahatinin ise onun dini- 
ilmi otoritesine ve toplum nezdindeki saygınlığına olumlu katkısı olmuş- 
tur. Aşağıda Hâdimi'nin seyahatlerini ve bu vesileyle oluşan sosyal ilişkile- 
rini ele alacağız. 


Hac Yolculuğu: Yeni Ufuklar, Sınırötesi İlişkiler 


Şamlı Âlimlerle Buluşması 

Biyografik kaynaklarda Hâdimi'nin hacca gittiğine dair bir bilgi bu- 
lunmamasına karşılık, ki bu şaşılacak bir durumdur, onun 1156/1743 yılın- 
da hacca gittiğini, bizzat kendi yazdıklarından anlıyoruz.“ Bu yolculuk bir- 
çok bakımdan önemlidir. Bir kere Hâdimi bu yolculukla ilk defa Arap vila- 
yetlerine çıkmıştır. Bu ona, çağının Arap ulema ve mutasavvıflarıyla temas 
kurma olanağı sunmakla kalmamış, ayrıca onlarla sohbet ederek ve görüş 
alışverişinde bulunarak Arap dünyasındaki dini düşünce ve fikir akımlarıy- 
la ilgili yeni tecrübeler edinmesini sağlamıştır. Tek tek kimlerle buluşup ta- 
nıştığını, hangi âlim ve sufi ile konuşup tartıştığını bilmiyoruz. Yalnızca 
Şam'da karşılaştığı ve sohbetlerine katıldığı iki âlim ve muhtemelen Mek- 
ke veya Medine'de tanıştığı Muhammed Hayât es-Sindi ile olan ilişkileri 
hakkında bilgimiz vardır. Aşağıda onun Konya ve Şam üzerinden Mek- 
ke'ye ulaşan uzun hac yolculuğunu bizzat kendi verdiği bilgiler ışığında ay- 
dınlatmaya çalışacağız. 

Hâdimi 1156/1743'de Konya'dan Osmanlı hac kervanına katılmıştır. 
Şam'a geldiklerinde burada bir süre konaklamış, bu esnada şehrin önde 
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gelen âlimleriyle sohbet etme imkânı bulmuştur."” Bunlar arasında İsma- 
il b. Muhammed el-Aclüni (öl. 1162/1749) ve Ahmed el-Menini (öl. 
1172/1758) de vardır. Bu tarihlerde ünlü Emevi Camii'nin imamlığını ya- 
pan ve Âdiliye Medrese'sinde ders veren El-Menini, aynı zamanda 18. yüz- 
yıl Arap dünyasının önde gelen şair, edip ve dilcilerinden sayır.” İsmail 
el-Aclüni ise özellikle hadis ilminde dikkatleri çekmiştir. Bunun yanında, 
bazıları Muradi'nin Silk'inde yayınlanan şiirleriyle tanınmıştır.”? 

Hâdimi'nin Şam uleması ile çeşitli fıkhi ve kelâmi konularda soh- 
betettiğini, Risâle fi hakkı'd-duhân'da verdiği bilgilerden anlıyoruz. Öyle gö- 
rünüyor ki satranç oyunu yanında, kahve ve sigara da Şamlılar arasında 
yaygındı. Özellikle sigara meselesi, ulema arasında çetin tartışmalara se- 
bep oluyordu. Kimisi haramlılığına hükrnederken, kimisi mekruh olduğu- 
na dair kanaat belirtiyordu. İşte bu tartışmaların canlı olarak yaşandığı bir 
zamanda Emevi Camii'ne giden Hâdimi orada ulemanın sigara konusun- 
da sonu gelmeyen tartışmalara girdiğine şahit olur. Yukarda adı geçen Ac- 
lüni ve Menini de oradadır. Hâdimi bu tartışmaları dikkatle izler; sarf edi- 
len sözleri ve ileri sürülen iddaları not eder. Daha sonra bu notlarına daya- 
narak Risâle fi hakkvd-duhan adlı risalesini kaleme alır. Risalenin sonuna 
“1156/1743 yılında Şam'da, oranın bazı âlimleriyle yaptığımız tartışmaların 
bir özetidir” notunu düşer." 


Muhammed Hayât es-Sindi ile Diyaloğu 


Bilindiği gibi Şam'a gelen hac kervanı burada bir süre konakladık- 
tan sonra Kâbe'ye doğru yola çıkar ve yaklaşık 40 gün sonra Mekke'ye va- 
rirdi." Hac organizasyonunun 1156/1743 yılında da bu şekilde gerçekleşti- 
ğini kabul edersek, Hâdimi'nin hac kervanıyla Şam'dan sonra Mean, Te- 
buk, Ula, Vâdiü'l-kurra üzerinden Medineye, oradan da Mekke'ye geldiği- 
ni söyleyebiliriz. Bu uzun yolculuğu esnasında çeşitli İslam memleketle- 
rinden gelen onlarca âlim ve sufiyle görüşmüş olması ihtimal dahilindedir. 
Bununla birlikte yalnızca Muhammed Hayât es-Sindi ile yaptığı görüşme 
hakkında bilgi sahibiyiz. 

Sind'de (bugünkü Pakistan'da) dünyaya gelen Sindi 18. yüzyılın ön- 
de gelen muhaddislerinden sayılır. Tahsil amacıyla birçok şehir üzerinden 
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Hicaz'a gelen Sindi, Medine'ye yerleşti. Burada tahsilini tamamladı. Ви es- 
nada şehirde yaşayan ünlü âlimlerle tanışmakla kalmadı; Abdurrahmân 
Sakkâf vesilesiyle Nakşibendiye tarikatına da intisap etti. Medine'de ders 
vermeye başlaması üzerine dikkatleri üzerinde toplamaya başladı. Öğren- 
cileri arasında, 18. yüzyılın en tanınmış âlimlerinden birçok şahıs vardı. 
Bunlardan en dikkat çekeni, Vehhabiye mezhebinin fikir babası Muham- 
med b. Abdülvehhab'dır. Ders meclisinde Anadolu'dan gelenler de var- 
dır.”” Hac farizası nedeniyle değişik memleketlerden kutsal topraklara ge- 
len âlimler ve sufilerin de onun ders meclislerine katıldıkları söylenir. 

Sindi'nin Medine'deki ders meclisine Hâdirni'nin de katıldığını ve- 
ya en azından bir iki defa onun derslerini dinlediğini sanıyoruz. Nitekim 
yazdığı iki risalede bunu teyit edici bilgiler vardır. Ayrıca Sindi'ye yöneltti- 
ği sorular ve bunlara aldığı cevaplar, ki bunlar yayımlanmıştır, Hâdimi ile 
Sindi arasında süresini, derinliğini ve muhtevasını bilemediğimiz bir mü- 
nasebetin olduğunu gösterir. 

Hadimi, Sindi ile diyoloğu sırasında ona yönelttiği soruları ve on- 
dan aldığı cevapları bir araya getirerek Risâletü'ş-şübühâtı 1-'âriza fi tarîki’'l- 
hac ve Risületü ş-şübühütiT-murede “ale”ş-Şeyh Muhammed Hayât es-Sindi el- 
Medeni adıyla yayımlanan iki risale telif etmiştir.” Birinci risale, çoğu ibâ- 
detlerle ilgili toplam yedi soruyu ve onlara verilen cevapları içeriyor. Bun- 
lar arasında, cemaatle kılınan namazda imamın selamdan sonra açıktan 
Fatiha Suresi'ni okumasının veya duayı “el-Fatiha” diye bitirmesinin caiz 
olup olmadığı sorusu vardır. Bir soru, vefat eden bir kimse için hacca gi- 
den kişi ile ilgilidir. Diğer bir soru zayıf hadisin fıkhi değeri; fezâ'il alanın- 
da bunlarla amel etmenin caiz olup olmadığı hakkındadır. Bilindiği gibi, 
bu konuda İslam âlimleri arasında önemli görüş ayrılıkları vardır. Araların- 
da Buhâri, Müslim ve İbn Hazm'ın olduğu bir grup âlime göre zayıf hadis- 
le hiçbir şekilde amel edilmez. Ahmed b. Hanbel, Ebu Dâvüd ve onlara ta- 
bi olan bazı âlimler ise zayıf hadisle amel edilebileceğini söylemişlerdir. 
Nevevi, Ali el-Kâri, İbn Hümam gibi âlimlere göre ise zayıf hadislerle -şer1 
hükümlerle ilgisi olmamak kaydıyla— vaaz ve fezâ'il konularında amel edi- 
lebilir.”” Hâdimi meseleyi şöyle açıklıyor: Fukahanın zayıf hadisi delil ola- 
rak kabul etmediğini biliyoruz. Fakat zayıf hadisle faziletli işler (fezâil) yap- 
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mak (Kur'ân okuma, zikir, tövbe, ilim öğrenme, akrabayı ziyaret etme gibi) 
caiz sayılıyor. Hâdimi burada Devvâni'nin farklı bir yorumundan bahse- 
der. Ona göre zayıf hadis ile fezâil konusunda bile olsa amel etmek ancak, 
bunu teyid eden bir delil varsa caizdir. Hâdimi bu yorumu problemli bu- 
lur. “Zirâ eğer onun dediği gibiyse, zayıf hadis sadece fezâil konusunda de- 
gil, her konuda caizdir.” Hâdimi bu mülâhazalarını Sindi'ye iletir ve ondan 
görüşünü sorar. Sindi'nin cevabı şöyledir: 


“Eğer zayıf bir hadis kanun koyucunun tavsiye ettiği ve mükâfat va- 
adettiği bir amel hakkında ise, bu hadise göre, bunda bir sevap var- 
dır düşüncesiyle, amel edilir. Fakat en iyisini Allah bilir.” 


Görüldüğü gibi Sindi de zayıf hadisle fezâil konusunda amel edile- 
bileceği görüşünü taşımaktadır. 

Hâdimi'nin ikinci risalesi, Sindi'ye yöneltilen dört sorudan oluş- 
maktadır. Soru ve cevaplar fetva formundadır; mesele kısa ve özlü olarak 
ele alınıp sonuçlandırılmıştır. Hâdimi'nin ifadesine göre Sindi cevapları 
bizzat kendi eliyle yazmıştır.” 

İlk soru, farz namazların arkasından Ayete'l-kürsi'nin okunmasının 
faziletine dair rivayet edilen bir hadisle ilgilidir. Hz. Ali tarafından rivayet 
edilen hadise göre Hz. Muhammed, namazın ardından Ayete’ l-kürsî oku- 
yan bir kimsenin cennetten, ancak dünyada yaşadığı sürece uzak kalacağını 
söylemiştir. Burada Hadimi”nin merak ettiği konu, adı geçen ayeti her na- 
mazın sonunda okumayıp, ara sıra okuyan kişinin durumudur. Acaba cen- 
net müjdesi bu kişi için de geçerli midir? Sindi'nin bu soruya cevabı açıktır: 


“Âyete'l-kürsi'yi beş vakit namazın ardından okumayı bir özür ol- 
madıkça ihmal etmemek gerekir. Allahu alem (Allah en iyi bilen- 
dir).”” 


Bu cevaptan Hâdimi'nin tatmin olup olmadığını bilmiyoruz. Ancak 
Sindi'nin adı geçen ayetin her namazın arkasından okunması gerektiğine 
inandığını görüyoruz. 
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İkinci soru önceki peygamberler ve kavimleriyle ilgili Kur'ân'da ge- 
çen hikâyeler hakkındadır. Üçüncüsü yine namazla ilgili bir meseledir. Hz. 
Muhammed'in ebeveyninin mümin ve dolayısıyla kurtuluşa erenlerden 
olup olmadığı meselesi bir başka sorudur. İki peygamber arasında geçen 
süre, bilhassa Hz. İsa ile Hz. Muhammed arasında hak dine davetin kesin- 
tiye uğradığı zaman dilimi, din literatüründe fetret olarak tanımlanır." Bu- 
radaki mesele, bu devirde yaşayan insanların hesaba çekilip çekilmeyecek- 
leridir. İslam âlimleri, peygamber davetinden yeterince haberdar oldukları 
halde iman etmeyenlerin sorumlu tutulacakları hususunda ittifak etmişler- 
dir. Peygamber davetinden haberdar olmayanların dini sorumluluğu husu- 
sunda ise farklı görüş ve değerlendirmeler vardır. Aralarında İmâm Şafii, 
Ahmed b. Hanbel, Serahsi, Kâdihân, İbnü'l-Hümâm ve bazı Eşari ve Ma- 
türidi âlimlerinin bulunduğu bir gruba göre fetret ehli, dini bir yükümlü- 
lük altında bulunmadığından ahirette kurtuluşa erecek ve cennete girecek- 
tir. Kur'ân'daki bazı ayetlere"9 dayanan bu görüşteki âlimler, peygamber 
davetine muhatap bulunmayan insanların akıl yürüterek dini mükellefiyet- 
lerin neler olduğunu bilemeyeceklerini, bundan dolayı sorumlu tutulama- 
yacaklarını ileri sürmüşlerdir. Başta Ebu Hanife olmak üzere Ebu Mansür 
el-Matüridi ile bu mezhebe bağlı âlimlerin çoğunluğu ve Mutezile, fetret 
ehlinin Allah'ın varlığına ve birliğine inanmak, akılla bilinebilecek iyi fiil- 
leri yapmak ve kötü fiillerden kaçınmakla yükümlü olduğunu, bu yüküm- 
lülükleri yerine getirenlerin kurtuluşa ereceğini söylemişlerdir. İbn Teymi- 
ye ve İbn Kayyim el-Cevziye gibi Selefiye ölimlerine göre fetret ehlinin du- 
rumu, ahirette yapılacak bir imtihandan sonra belli olacaktır.”” 

Hz. Muhammed'in ebeveyni de fetret devirde yaşamış olduğundan, 
bunların dini sorumluluğu ve ahiret hayatının niteliği, âlimler arasında ha- 
raretli tartışmaların çıkmasına sebep olmuştur. Bir grup onların ebedi kur- 
tuluşa mazhar olduklarına kanaat getirirken aralarında Beyhâki ve İbn Tey- 
miye'nin de bulunduğu diğer bir grup, müşrikler için af dilenmesini men 
eden ayetin Hz. Peygamber'in anne babası için de geçerli olduğunu ileri sü- 
rerek onların mümin veya sorumsuz sayılamayacağını ileri sürmüşlerdir.”" 

Konu, Osmanlı ulemasının da ilgisini çekmiş olacak ki, bu alanda 
birçok eser ortaya konmuştur. Kemalpaşazade, Abdullah Bosnavi, Saçaklıza- 
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de, Müstakimzade gibi âlimler Hz. Peygamber'in ebeveyninin âhiret haya- 
tında kurtuluşa ereceklerini ispat etmek için risaleler kaleme almışlardır.” 

Hâdimi konu ve etrafındaki farklı değerlendirmeleri Sindi'ye ilete- 
rek ondan hangi görüşün daha doğru olduğuna dair bir cevap istemiştir. 
Sindi cevabında, mesele hakkında farklı yorumların yapıldığını ve birçok 
müstakil eserin telif edildiğini belirtir. Ona göre Fahreddin Râzi ve Şeyh- 
zade Muhyiddin Muhammed Efendi'nin (öl. 951/1544) tefsirlerinde ortaya 
koydukları değerlendirme, Ebu Hanife'nin Fıkh-ı Ekber'inde ifadesini bu- 
lan Ehl-i Sünnet görüşünü yansıtmaktadır. İmamiye ise farklı düşünmek- 
tedir. Sindi “Kanaatimce en doğrusu, bu meselede susmaktır. Allah en iyi 
bilendir” diyerek biraz kaçamak bir cevap vermiştir. 

Hâdimi'nin Muhammed Hayât es-Sindi ile mülakatı esnasında ora- 
da başka kimlerin bulunduğu hakkında yeterince bilgi mevcut değildir. Yi- 
ne onun Mekke ve Medine'de daha başka kimlerle buluştuğunu, hangi 
âlimlerle konuştuğunu da bilmiyoruz. Âkifzade, onun yukarda adı geçen 
İsmail el-Aclüni ile beraber hac yaptığını belirtir ki, zaten ikisi daha önce 
Şam'da bir araya gelmişlerdi.”* Muhtemelen hac yolculuğunu Şam'dan iti- 
baren birlikte yapmışlardır. 

Hâdimi'nin hac esnasında başka âlim ve sufilerle tanışıp dini-ilmi- 
tasavvufi sohbetlerde bulunduğunu sanıyoruz. Onun bilhassa Sindi'nin o 
yıl rahle-i tedrisinde bulunan talebelerini tanımış olması ihtimal dahilinde- 
dir. John Voll bu öğrencilerden 20'sini tespit etmiştir. Bunların 2'si Dağıs- 
tan, ri Hindistan, 3'ü Anadolu ve geriye kalan 14'ü çeşitli Arap vilayetlerin- 
den gelmiştir. Daha da önemlisi, bunlardan 7'sinin Osmanlı ilmiye teş- 
kilâtında önemli makamlara gelen kişiler olmasıdır. Voll'un araştırmasına 
göre, bu 20 öğrenciden 4'ü Nakşibendiye'ye müntesiptir. Bunlardan İsma- 
il Üsküdari, Ali el-Muradi ve Abdurrahmân el-Aydarüs'un Hâdimi ile ta- 
nışmış olma ihtimalleri vardır. 

Hâdimi'nin hac seyahati esnasında çeşitli İslam memleketlerinden 
gelen daha başka âlim ve sufilerle de görüşmüş olabileceğini sanıyoruz. 

Hâdimi ihramlı olarak Mekke ile Medine arasındaki Sahra-i râ- 
bik'te bulunduğu sırada Vazâifü'l-mevtâ'yı kaleme almıştır.” Dört bölüm- 
den oluşan eser, vefat eden bir Müslümana karşı yerine getirilmesi gere- 
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ken dini ve ahlaki vazifelerden bahseder. Birinci bölüm ölüm anı ve bu es- 
nada yapılması gereken dini vazifelere dairdir. Ölmek üzere bulunan kişi- 
nin, yüzü kıbleye gelecek şekilde sağ yanına çevrilmesi, yanındakilerden bi- 
rinin onun duyacağı şekilde Kelime-i tevhid getirmesi ve Yâsin Suresi'nin 
okunması bu cümleden sayılır. İkinci bölümde ölüm yatağındakı kişinin 
vefat etmesinden sonra icra edilmesi gereken dini ve ahlaki görevler ele 
alınmaktadır. Bunlar arasında özellikle ölünün yıkanması (gasil), kefenlen- 
mesi (tekfin) ve defnedilmesi vardır. Üçüncü bölüm defin işleminden son- 
raki vazifelerle ilgilidir. Yakınlarının yedinci ve kırkına günde ölenin kab- 
rini ziyaret ederek orada Kur'ân okumaları, onun adına sadaka vermeleri 
bu kapsamda sayılmaktadır. Bununla beraber, Fetevd-yı Tâtârhâniyye'den 
nakledilen bir fetva ile yedinci ve kırkıncı gün ve gecelerde yemekli mevlit 
merasimleri düzenlemenin hoş olmadığına dikkat çekilmektedir. Son bö- 
lümde kabir ziyareti ele alınmaktadır. Buradaki mesele, kabir ziyaretinin 
meşru olup olmadığı değildir. Bunun mendup bir amel olduğu önkabulün- 
den hareketle kabir ziyaretinde uyulması ve yapılması tavsiye edilen husus- 
lar açıklanmaktadır. Buna göre ziyaretçi kabre vardığında “es-Selâmü aley- 
küm ya ehle?-kubür” (Selâm size ey bu kabirde yatanlar!) diyerek selam ve- 
rir. Yönünü kıbleye veya ölünün yüzüne doğru dönerek Kur'ân'dan bildiği 
sure ve ayetleri okur. Özellikle Ayete-kürsi, Yâsin, Mülk ve İhlas sureleri- 
nin okunması tavsiye edilir. Ziyaretin, ölü için yapılan bir dua ile neticelen- 
dirilmesi istenir. Son olarak kabir ziyaretinin abdestli olarak yapılması ve 
önce nafile bir namaz kılınması tavsiye edilir. 

Buraya kadar Hâdimi'nin hac yolculuğunu ele aldık. Onun hac es- 
nasında bile ilmi çalışmalardan, tartışmalardan uzak kalmadığını gördük. 
Dönemin önde gelen âlimleriyle görüşüp sohbet ettiğini tespit ettik. Sonuç 
olarak bu yolculuk ile o bir taraftan hac ibâdetini yerine getirirken, diğer ta- 
raftan yeni sosyal ilişkiler kurmuştur. 


İkinci İstanbul Seyahati 

Hâdimi, biyografik literatüre göre, İstanbul'a iki defa gitmiştir. İlki- 
nin eğitim amacına yönelik olduğunu daha önce görmüştük. İkincisi 
1. Mahmud (1730-1754) döneminde, muhtemelen 1744'lerde, yani hac iba- 
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detini yerine getirmesinden sonra gerçekleşmiştir. Rivayete göre Sultan 
Mahmud, Hâdimi'nin faaliyetlerinden ve Anadolu şehirlerinde kazandığı 
büyük saygınlıktan haberdar edilmişti. Bunda Beşir Ağa'nın belirleyici bir 
rolü olduğu sanılmaktadır. 


Beşir Ağa: Başkentte Muktedir Bir Hâdimi Destekçisi 


Norman ltzkowitz'e göre Beşir Ağa, kızlarağası makamında bulu- 
nan ağaların en kudretli ve en nüfuzlularından birisidir.” Osmanlı yöneti- 
mi ve vezirler üzerinde belirleyici etkileri olmuştur. Kızlarağası makamına 
geldiği dönem, kızlarağalarının başkent İstanbul'da en güçlü oldukları bir 
dönemdir. Beşir Ağa'nın 1. Mahmud üzerindeki etkilerini tarihçi Jorga şu 
sözlerle dile getirir: 


“... O (Beşir) böylece gücü kendisinde topladı. Öyleki vezirler ve di- 
Бег yüksek yöneticiler âdeta onun kulu ve piyonu idiler. O sarayda- 
ki yerinden her şeyi düzenliyor, belirliyor, alıyor ve veriyordu. Hiç 
bir kimse ve hiç bir şey, onun mucizevi aracılığı olmadan sultana 
ulaşamıyordu... Horlanan bir sınıfın temsilcisi olarak mensubu ol- 
duğu hadımlaştırılmış siyahlara Osmanlı Devleti'nin zirvesinde söz 
sahibi olma gücü kazandıran o günkü şartlar değil, onun olağanüs- 
tü güçlü şahsiyetidir...””" 


Osmanlı başkentinde saray üzerinde bu denli büyük etkiye sahip bir 
Dörüssaade ağası ile Hâdimi'nin ilişkisi nedir? Bu sorunun cevabı ile ilgili 
arşivlerde herhangi bir bilgiye henüz rastlamadık. Bununla beraber Hâdimi 
ile ilgili hemen hemen bütün biyografik eserlerde şu bilgiler verilmektedir: 
Beşir Ağa Ravza-ı Mutahhare'deki görevinden İstanbul'a döndüğünde sul- 
tan Mahmud onu makamına çağırır. Görüşmeleri sırasında sultan ona ora- 
da kaldığı süre içersinde neler müşahede ettiğini sorar. Beşir Ağa buna kar- 
şılık üç ilginç olayla karşılaştığını söyler. Bunlardan birini şöyle anlatır; 


“Ravza-ı Mutahhare'de Cibril kapısı gecenin seherinde açılınca, ge- 
leni görmek isterim. Fakat o sıra vücuduma bir ağırlık hâsıl olur, 
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uyuyakalırım. Yine bir gece Cibril kapısı açıldı. Hemen kapıya koş- 
tum, içeri gireni beklemeye başladım. Bir süre bekledikten sonra 
Ravza-ı Mutahhare'den bir zat çıktı. Bu zata kim ve nereli olduğunu 
sordum. Konya kazalarından Hadimli Mehmed Efendi olduğunu 
söyledi. Sebebi ziyaretini sordum. (Birgivi Mehmed Efendi'nin Tari- 
kat-ı Muhammediyesi'ni şerh ediyorum. Sıhhatlerinden şüphe etti- 
gim bazı Hadis-i Şeriflerin fem-i saadetlerinden sadır olup olmadı- 
ğını, Ruh-i Peygamberi'den öğrenmek maksadıyla geldim) deyince 
Hâdimi'yi odama götürdüm. Orada bir müddet kaldıktan sonra ay- 
rılmak için müsaade istedi. Sabah namazını Ravza-ı Mutahhare'de 
birlikte kılmamızı teklif ettim. Memleketinde imamet vazifesi bu- 
lunduğu mazeretini beyan ederek, yanımdan ayrılıp gitti.” 


Rivayete göre sultan, Beşir Ağa'nın anlattıklarından çok etkilenir. 
Ancak olayı tahkik etmeye karar verir. Hâdimi'yi İstanbul'a davet eder. Be- 
şir Ağa'yı sınamak için bir plan kurar. “Yaş, baş ve sima” olarak Hâdimi'ye 
benzeyen beş altı kişi daha buldurur. Hepsini huzuruna alır. Beşir Ağa'dan 
Hâdimi'nin hangisi olduğunu sorar. Beşir hiç tereddüt etmeden Muham- 
med Hâdimi'nin eline varır. Bunun üzerine padişah, Beşir'in anlatmış ol- 
duğu olayın doğruluğuna inanır. 

Hâdimi'nin hayatını yazan kitaplarda önemle yer verilen bu riva- 
yetin menkıbeleştirilmiş olduğunu söylemek güç değil. Aşağıda görülece- 
ği gibi, burada verilen bilgilerin doğruluğu, her şeyden önce tarihi açıdan 
problemlidir. Bu dönemde Dârüssaade ağalığına getirilen iki Beşir vardır. 
İlki 1159/1746'da vefat eden daha çok yaptırdığı hayır eserleriyle tanınan 
Hacı Beşir, diğeri ondan sonra Dörüssaade ağası olan ve Moralı lakabıyla 
anılan Beşir. Adı geçen Beşir'den ilki, yani Hacı Beşir, 1714-1717 arası Hi- 
caz'daki şeyhülharemlik görevi yaptıktan sonra 1717'de İstanbul'a getirile- 
rek Dârüssaade ağası olmuş ve bu görevini 1746 tarihine kadar sürdür- 
müştür.” Hacı Beşir'in Hicaz'da bulunduğu sırada Hâdimi henüz 13-14 
yaşlarında bir gençti. Berfka”yı yazması da epeyce sonradır. Şu halde Hâ- 
dimi ile Hacı Beşir arasında anlatıldığı türden bir münasebetin olması, 
izahı zor bir konudur. İkisinin Hicaz'da buluşması, Hâdimi 1743'te hacca 
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gittiğine göre, ancak Hacı Beşir Dârüssaade ağası iken, bu tarihte hacca 
gitti ise mümkün olabilir. 

Bununla beraber, yukardaki rivayeti tamamen faydasız ve gerçek dı- 
şı olarak nitelememiz için de bir neden yoktur. Bu konuda biyografik lite- 
ratür dışında herhangi bir belge henüz yoksa da Hadim'deki kütüphane- 
nin Beşir Ağa desteğiyle kurulduğu şeklindeki bazı bilgiler, ikisi arasında 
gerçekten bir münasebetin olduğuna işaret etmektedir.” Beşir Ağa'nın da 
bir Nakşi olduğunu unutmayalım. Mekke'de Muhammed Mâsum'un hali- 
fesi olarak faaliyet gösteren Yekdest Ahmed Efendi'nin (öl. 1119/1707) ders 
ve sohbetlerine katılarak ondan aldığı feyz ile tasavvufta yükselmiştir.”” Ra- 
mazan Muslu onunla şeyhler arasında iyi münasebetlerin olduğunu, şeyh- 
lerin onun tarafından maddi ve manevi olarak desteklendiğini yazar.” Şu 
halde Nakşibendiliğe mensup Hacı Beşir Ağa'nın aynı zamanda bir Nakşi 
şeyhi olan Hâdimi ile iyi ilişkiler kurmuş ve onu desteklemiş olması ihti- 
mal dışı değildir. Hâdimi'nin İstanbul'a gelmesine ve 1. Mahmud tarafın- 
dan kabul edilmesine aracılık etmiş olması da mümkündür. 


Osman Şehdi Efendi: Hâdimi Destekçisi Bir Defterdar 

Hâdimi'nin ikinci İstanbul seyahatinde başkentte neler yaptığı, baş- 
ka kimlerle buluşup tanıştığı ve konuştuğu hususunda kaynaklarda çok az 
bilgi vardır. Padişah tarafından saraya davet edilen, Ayasofya'da başkentin 
önde gelen uleması huzurunda ders veren bir âlimin ilişkiler ağında başka 
önemli şahsiyetlerin olması gerekir. Fakat bunlardan sadece birini tespit 
edebildik: Osman Şehdi Efendi. 

Osman Şehdi, bir vakıf kaydına göre Hâcegân-ı Divân-ı Hümâyun 
denen yüksek rütbeli yöneticiler sınıfına dahil birisidir. Hayatı hakkında 
Mehmed Süreyyâ ve Uzunçarşılı'da biraz bilgi bulabildik. Adı geçen kay- 
naklara göre Osman Şehdi çavuşlar kâtipliğinden azledildikten sonra 
1171/17597 yılında reisülküttap oldu. Aynı yılın kasım ayında Rusya'ya sefir 
oldu. Dönüşünde devlet yönetiminin çeşitli birimlerinde görevlendirildi; 
1179/1765-66'da Baruthane bina emini, sonra sipah kâtibi, Muharrem 
1183'te (Mayıs 1769) başmuhasebeci ve aynı yılın temmuz ayında Bender 
Ordusu defterdarı oldu. Son görevinde iken Eylül 1769'da vefat etti.” 
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18. yüzyıl Osmanlı bürokrasisinin en tepe noktalarında bulunarak 
devlet yönetiminde belli ölçüde söz sahibi olan Osman Şehdi ile Hâdimi 
arasında iyi bir ilişkinin olduğu anlaşılıyor. Bu ilişkinin ne zaman, neden 
ve nasıl kurulduğunu bilmiyoruz. Fakat kaynaklar, Osman Şehdi'nin kitap 
vakfetme yoluyla Hâdimi'nin özellikle eğitim faaliyetlerini desteklediğini 
gösteriyor. Gerçekten de Osman Şehdi, Hâdimi ve onun talebeleri için ay- 
rı tarihlerde iki defa yüklü kitap vakfetmiştir. Vakfiyelerden ilki 447 cilt ki- 
tabı kapsıyor ki bu rakam bir taşra kütüphanesi için oldukça yüksektir. 
İkinci vakfiye 5 adet kitapla ilgilidir. İlk vakfiye 20 Cemaziyelevvel 1175/17 
Aralık 1761 tarihinde Konya kadısı Seyyid Mustafa tarafından onaylanarak 
Şer'iye sicil defterine kaydedilmiştir.” Vakfiyenin Pirluğanda naibi Hasan 
Efendi tarafından aslından istinsah edilen bir nüshası Süleymaniye'de bu- 
lunmaktadır.”“ 

Vakfiyenin en önemli şartlarından biri, kitapların istimal hakkının 
Hâdimi'de olduğunun belirtilmesidir. O isterse, bu kitapları özenle kullan- 
ma koşuluyla başkalarına da verebilir. Vakfiyede Hâdimi için kullanılan 
“zâhir ve bâtın ehlinin şeyhlerinin şeyhi,” “büyük ulemanın üstadı” ve 
“tarikat büyüklerinin mürşidi (yol göstericisi)” gibi nitelemeler onun daha 
hayatta iken, hem Konya hem de başkent İstanbul'da ne denli büyük bir 
saygınlığa eriştiğini gösterir. 

Vakfedilen 447 cilt kitap, içerik ve çeşitlilik bakımından çağın bi- 
linen bütün İslam ilim dallarını kapsar. Hadim'de kurulan kütüphane- 
de Hâdimi ve öğrencilerinin hizmetine sunulan ve Kur'ân ilimlerinden 
şiire kadar klasik döneme ait ilimlerle ilgili olan bu kitaplar, çalışmamı- 
zın ikinci bölümünde belirtildiği gibi, medrese eğitim sisteminin müf- 
redat programını yansıtır. Vakfiyede Mevlana'nın Mesnevi'si, Şirâzi'nin 
Divân'ı gibi İslam (tasavvuf) edebiyatının başyapıtı hüviyetindeki eserler 
de vardır. 

Hacı Beşir Ağa'nın yardımıyla yapıldığı belirtilen Hâdimi Kütüpha- 
nesi bu vakfiye ile çok daha gelişmiş ve hatta büyük şehirlerin birçok ünlü 
kütüphanesini aratmayacak zenginliğe kavuşmuştur. İslam bilim ve kültür 
tarihinde 18. yüzyla kadar üretilip nakledilen bilgi birikimi böylece Hâdi- 
mi ve öğrencilerinin hizmetine sunulmuştur. Hadim ve civarındaki taşralı 
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bir öğrenci artık İstanbul'a gitmek zorunda kalmaksızın İslam ilimlerine 
ait literatürü kullanma ve istediği ilim dalında üretilen bilgiye ulaşma im- 
kânına sahip oluyordu.” Bu gelişmenin en önemli sonucu, Hadim kazası- 
nın önemli bir İslam eğitim, ilim ve kültür merkezi haline gelmesi ve gi- 
derek büyüyen bir üne kavuşmasıdır. Bundan dolayıdır ki Hadim'e 18. yüz- 
yılın ilk yarısından 19. yüzyılın sonlarına kadar uzak yakın, büyük küçük 
şehir, köy ve kasabadan önemli öğrenci göçleri olmuş ve hoca-talebeler ara- 
sında büyük sosyal ilişki ağları kurulmuştur. 


Hâdimi'nin Saraya Davet Edilmesi ve Ayasofya'da Ders Takriri: 
Başkent Uleması ile Boy Ölçüşme 


Hâdimi'nin ikinci İstanbul seyahatı ile ilgili bilgiler arasında onun 
sultan 1. Mahmud tarafından sarayda kabul edilmesi de vardır. Beşir Ağa 
aracılığıyla gerçekleştiği belirtilen bu kabulde sultan Hâdimi'den, Huzur- 
da bulunan seçkin bilginler topluluğuna bir ders takrir etmesini istemiştir. 
Bunun üzerine Hâdimi besmelenin on sekiz fenne göre açıklamasını içe- 
ren bir ders takrir etmiştir. Ne var ki İstabul uleması taşralı bir âlimin hu- 
zurda ders takrir etmesini içine sindiremez. Hâdimi'nin torunlarından 
Hadim müftüsü Ahmed Sait Hâdimioğlu 1953'te Ebu'l-Ulâ Mardin'e gön- 
derdiği bir mektupta bu menkibeyi şöyle nakleder: 


“Bu suretle Hâdımi Muhammed Efendi'nin şöhreti şayia ve kemâ- 
lâtı maneviyyesine yakinen vukuf peyda eden Padişah, İstanbul'un 
tanınmış ve fuhulinden ma'dut ülemasından birtakımlarını muha- 
tap tayin ederek huzuru şâhânede Hâdımi'nin ders taktirini irade 
buyurur. İstanbul uleması, Hâdımi'nin Anadoludan gelip kendile- 
rine ders takrir ile Padişahın teveccühüne mazhar olmasını, Rume- 
li ve Anadolu âlimleri arasında caygir olan hissi rekabet neticesi, 
Anadolu'dan gelmiş bir zatın huzurunda muhatap olarak huzuru 
şâhânede bulunmalarını nefislerine giran bulurlar. Aralannda ko- 
nuşup bu Anadolulu zatın, sofi ve Anadolulu olması münasebetiy- 
le fıkıh, ferâiz ve emsali ilimlerden başkasında behresi yoktur, ka- 
naatına varırlar. Usul, mantık, maâni, beyan ve bedi'den bâhis ara- 
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larında bir kaç sual tertip ederek ders esnasında sorup şöhretini kır- 
mak ve Padişahın nazarından düşürmek maksadıyla bu mürettep 
sualleri münasebet aldıkça ve sırası geldikçe sorarlar. Hâdımi Mu- 
hammed Efendi sorulan her sualin cevabını verir ve : “Vermiş oldu- 
ğum cevap kabul buyuruluyor mu, efendim?” diye sual soranların 
herbirine verdiği cevabı kabul ettiklerine dair sual soran muhatap- 
lardan söz aldıktan sonra, muhataplara verdiği ve muhatapların da 
kabul ettikleri kendi cevaplarına kendisi itiraz eder ve sual soran 
muhataplardan kendi cevaplarına karşı Hâdımi Efendi'nin irad et- 
tiği itirazın cevabına: “Ne buyuruluyor, efendim?” diye muhataplar- 
dan cevap talebinde bulununca muhataplar Hâdımi Efendi'nin iti- 
razlarını cevaplandıramamalarından dolayı “Elceza min cinsül 
amel” fehvasınca gözden düşerler. Hâdımi Muhammed Efendi'nin 
mevkii Padişahın nazarında bir kat daha yükselir ve bu münasebet- 
le Padişah, bütün İstanbul ulemasının Ayasofya camii şerifinde Hâ- 
dımi Efendi'nin “Fatihai Şerife” tefsirinin takririnde hazır bulun- 
malarını irade buyurur.””" 


Ahmed Sait Hâdimioğlu naklettiği bu olayın bir menkıbe halinde 
kendisine kadar babadan oğula işitilegeldiğini belirtir, fakat bu vakıayı tari- 
hi bir gerçek olarak kabul ederek bunun 18. yüzyılın ortalarından itibaren 
sarayda Ramazan ayında düzenli tertip edilen Huzur Dersleri geleneğinin 
başlangıcı olduğunu iler sürer. Huzur Dersleri ile ilgili tarihsel ve biyogra- 
fik kaynaklarda geçmeyen bu bilginin iyice araştırılmasına ihtiyaç vardır. 
Şu kadarını söyleyebiliriz: Eğer Hâdimi anlatıldığı gibi gerçekten huzurda 
ders takrir ettiyse bunun, Ramazan'da sultan huzurunda tertip edilen ve 
kaynaklarda Huzur Dersleri olarak kaydedilen takrirlerden mahiyet bakı- 
mında bir farkı yoktur. 

Ne olursa olsun Hâdimi'nin, adı geçen sultan tarafından İstanbul'a 
davet edilip huzurda kabul edildiğinin doğru olmadığını düşünmemizi ge- 
rektiren bir neden yoktur. Hâdimi'nin en büyük eseri Berika'yı Sultan 
Mahmud'a ithaf etmesi, bir taraftan bu düşünceyi teyit eder, diğer taraftan 
ikisi arasında iyi bir ilişkinin varlığına işaret eder. 
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Hâdimioğlu başta olmak üzere bazı biyograflar Hâdimi'nin İstan- 
bul'da ayrıca Ayasofya Camii'nde de ders takrir ettiğini yazarlar. Anlatıldı- 
ğına göre, huzurdaki başarılı ders takririnden sonra Sultan Mahmud, Hâ- 
dimi'den Ayasofya'da da bir ders takririnde bulunmasını irade buyurur: 


“Hâdımi Muhammed Efendi, Padişahın bu iradesini işidince Şey- 
hülislâm'a gider ve şöyle söyler: “Bir iradei Padişâhinin şerefsüdur 
buyurulduğunu işittim, dersimde hocamın (Ders vekili Kazabadi 
Ahmed Efendi'nin) bulunmasından hâyâ ederim. Hocamın der- 
simde bulunmamasının teminini zatı âlinizden temenni ederim” 
diye Şeyhülislâm Efendiye ricayı mahsusta bulunur. 

Şeyhülislâm, Hâdimi Efendi'ye şu suretle cevap verir: “Hoca 
Efendi, iradei seniyye şerefsüdur buyurulduktan sonra tadilât yapı- 
lamaz, ben hocanıza söylerim, sizden biraz evvel camii şerife gelir 
ve sizin göremeyeceğiniz bir mahalle oturur' diye söyler. Bu suret- 
le Hâdımi Muhammed Efendi, İstanbul ulemasına “Fatihai Şeri- 
fe'nin tefsirini takrir eder.”? 


Hâdimi bu faaliyetlerden sonra memleketine geri dönmek ister, an- 
cak Padişah 1. Mahmud onun İstanbul'da kalması için ısrar eder ve ona ya- 
zılacak din kitaplarını tetkik ve tashih etme görevi verir. 

Bu anlatılarda da mutemelen sonradan uyarlanmış menkıbevi un- 
surlar olduğu açıktır. Bununla beraber bu tür rivayetlerin tamamen uydur- 
ma ve efsane olduğunu söylemek yerine, gerçek payının olduğunu düşü- 
nüyoruz. Zira menkıbeler hiç vuku bulmamış veya olağan dışı hadiseleri 
olmuş gibi gösterebileceği gibi, gerçekten vuku bulmuş olayları abartarak 
büyüleyici bir uslupla da nakledebilir. Hâdimi'nin İstanbul seyahatı ile il- 
gili menkabelerin ikinci türden olduğunu sanıyoruz. Şu halde Hâdimi'nin 
gerçekten huzurda ders takrir etmiş, sultan tarafından onurlandırılmış ve 
ardından Ayasofya'da Fatiha tefsiri yapmış ve kendisine bir görev teklif 
edilmiş olması kesinlikle ihtimal dışı değildir. Ancak öğrencilerinin bunla- 
rı menkıbeleştirdiklerini, naklederken abartılı, süslü püslü unsurlar ekle- 
diklerini düşünüyoruz. 
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Kısaca söylemek gerekirse, Hâdimi İstanbul'a yaptığı bu seyahat ile 
kendi sosyal ilişkiler ağına devlet büyükleri, nüfuzlu yöneticiler ve ileri ge- 
len ulemadan oluşan yeni isimler eklemiş ve Hadim'deki projeleri için ye- 
ni hâmiler bulmuştur. Başkent ilim ve ulema çevrelerinde önceleri küçüm- 
sense de, ders takrirlerindeki başarısıyla göz doldurmuş ve belli bir saygın- 
lık kazanmıştır. Böylece maddi-manevi büyük destekle memleketine dön- 
müş ve burda etki alanını daha da genişletmiştir. 
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DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 


HÂDİMİ'NİN ESERLERİNDE KELAM, 
FIKIH VE TASAVVUF 


atan bir bilgin ve yazar olarak ün yapmıştır. Kelam, fıkıh, ahlak ve ta- 

savvuf başta olmak üzere, İslam bilim dallarının hemen hemen hep- 
sinde eser telif etmiş ya da mevcut bir esere şerh veya haşiye yazmıştır. Kale- 
me aldığı risalelerin birçoğunda, çetrefilli konuları tartışmaktan kaçınmamış- 
tır. Ne yazık ki onun tartıştığı, reddettiği, eleştirdiği veya onayladığı âlimler ve 
sufiler hakkında pek fazla bilgimiz bulunmamaktadır. Fakat onun risaleleri 
sayesinde, 18. yüzyılda Hadim'de nelerin tartışıldığını saptayabiliriz; onun 
çağında yapılan ilmi münakaşa, müzakere ve mübahaselerin mahiyeti, nite- 
liği ve derinliği hakkında fikir sahibi olabiliriz. Öyle anlaşılıyor ki, tartışılan 
kelam konularından biri, “ef alü”Tibad,” yani insanın fiillerini kimin yarattığı 
sorusu idi. Tasavvuf alanında, 17. yüzyılın hararetli tartışma konulannın 18. 
yüzyılda da münakaşa edildiğini görüyoruz. İbnü'l-Arabi'nin imanı, Hızır'ın 
hayatta olup olmadığı, zikir merasimlerinde raks ve semanm yeri vb sonu 
gelmeyen münazaralann belli başlı konuları arasındaydı. Kahve ve tütünün 
dindeki yeri meselesi, fıkhi tartışmalann önemli maddeleri arasında yer alı- 
yordu. Bu tartışmalar, 18. yüzyıl Anadolu'sunda gündem oluşturan belli baş- 
lı konuların neler olduğunu göstermektedir. Aşağıdaki bölümde işte bu ko- 
nular üzerinde durulacaktır. 18. yüzyıl dini düşüncesinde önemli yer tutan 
bu konular hakkında Hâdimi'nin bugüne kadar ilmi araştırmalarda pek dik- 
kate alınmayan risaleleri değerlendirilecektir. Bu şekilde onun kelami, fıkhi 
ve tasavvufi görüşleri ortaya konulmaya çalışılacaktır. 


D- önceki bölümde belirtildiği gibi Hâdimî çok sayıda esere imza 


AKÂİDE İLİŞKİN SORULAR VE TARTIŞMALAR 


Hâdiminin, akâide ilişkin konularla da ilgilendiği, yazdığı eserler- 
den bellidir. Gerçi o, bir kelam âlimi değildir. Ancak, Türkiye'nin çeşitli kü- 
tüphanelerinde, onun kaleminden çıkmış kelam konularını işleyen risale- 
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lerin varlığı da bir gerçektir. Kaza ve kader konusunu işleyen Risâle fil-ka- 
za vel-kader,' tevhit konusunu ele alan Risâletü”t-tevhid, insanın fiilini ki- 
min yarattığı konusunu tartışan Risâle fi hakki ef alil-ibad ve Ebu Hanife'ye 
atfedilen el-Vasıyye'nin şerhi Şerh ala risâleti nukirru liT-İmâm el-A'zam Hâ- 
dimi'nin kaleminden çıkmıştır." Bunun yanında Hâdimi, Berika'da da 
muhtelif vesilelerle kelami konuları tartışmıştır. Aşağıda Hâdimi'nin akâ- 
id ve kelam konularını işleyen eserlerinin bazı bölümleri tanıtılacak ve 
onun kelami görüşleri ortaya konulacaktır.’ 


Hâdimi'nin el-Vasıyye Yorumu: Sünni İnanç İlkeleri 


Hanefi mezhebinin imamı Ebu Hanife'ye atfedilen el-Vasıyye, Ehl-i 
sünnet ve'İ-cemâat akidesinin esaslarını kısaca ele alan bir гіѕајейіг. İmam 
bir gün hastalandığında, başında toplanan öğrencilerinin, Ehl-i sünnet ve'l- 
cemâat yolu ile ilgili vasiyetini sormaları üzerine onlara, akâide dair görüşle- 
rini açıklar. Orada bulunan birisi tarafından yazıldığı rivayet edilen bu söyle- 
şiye göre, Sünni akidenin 12 temel konusu bulunmaktadır. Bunlar: 
т. İmân, iman-amel ilişkisi 
. İnsanın fiilerinin sonuçları: sevap ve günah 
Allah'ın arşa istiva etme meselesi 
. Halku1-Kur”ün, Kur'ân'nın yaratılmadığı inana 
Dört halifenin halifelik sıralaması: Ebu Bekr, Ömer, Osman ve Ali 
Kulun filleri, sözleri ve bilgileriyle birlikte Allah tarafından ya- 
ratıldığına ilişkin inanç 
7. İnsanların imanlarına göre üç gruba ayrılması: Mümin, kâfir ve 
münafık. 

8. İstitâat'ın fiil ile bağlı olduğu tezi 

9. Mesh 

то. Âhiret 

п. Kabir azabının, Münker ve Nekir meleklerinin sorgusunun, 
cennet ve cehennemin, mizin, mükâfat ve cezanın hak olduğu- 
na dair inanç 

ız. Cennette Allah'ın görüleceğinin (Ru'yetuT-lah) ve peygamberin 
küçük ve büyük günahlara şefaatinin hak olduğu inancı 


сом ې‎ eN 
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Hâdimi, yukarda kısaca içeriğini verdiğimiz el-Vasıyye üzerine 
Arapça bir Şerh yazmıştır. 1302/1885 yılında Abdülbâsir Efendi tarafından 
Mecmü'atü'r-resâil içinde yayınlanan Şerh 38 sayfadan oluşmaktadır. 
Şerh'de bazı konular kısa kısa açıklanırken, bazı meseleler ayrıntılı olarak 
değerlendirilmiştir. Her bir maddenin açıklanmasında, çeşitli yorumlama 
teknikleri kullanılmıştır. 

Hâdimi önce Ehl-i sünnet veT-cemüat yolunu tanımlar. Hz. Muham- 
med'e atfedilen “Benim ümmetim 73 fırkaya ayrılacak, bunlardan yalnızca 
birisi cehennemden kurtulacaktır” sözünün doğruluğunu, tartışmasız ka- 
bul eder ve bu hadisi çok önemser. İslam'ın çok erken devirlerinde, İslam 
toplumu içinden Kaderiye ve Cehmiye gibi birçok fırkanın zuhur ettiğini 
belirten Hâdimi bunlardan sadece birisinin kurtuluşa ereceği inancını pay- 
laşır. Kurtuluşa erecek olan bu fırka (firka-i nâciye), peygamberin ve saha- 
besinin gittiği yolun takipçisidir.” Diğer birçok sünni âlim gibi o da bu fir- 
kanın, 10. yüzyılda el-Eşari (öl. 324/935-36) ve el-Matüridi'nin (öl. 333/944) 
görüşleri çerçevesinde şekillenen ve gelişen Ehl-i sünnet veT-cemdat olduğu 
inancını tekrarlar.? Ne var ki Adudeddin el-İci (öl. 1355), kurtuluşa erecek 
fırkanın Eşariye olduğu yolunda bir görüş ileri sürmüş, Matüridi'yi zikret- 
memiştir. Sanki Matüridi'yi dışlar gibi anlaşılması mümkün olan bu görü- 
şü Hâdimi şöyle yorumlar: 


“İci'nin görüşü, Matüridiyye'yi dışlamıyor. Zira Matüridiyye akâidi 
temel noktalarda, Eşari öğretisinden ayrılmıyor. İkisi arasında, sa- 
dece küçük ayrıntılarda fark bulunuyor.” 


Hadimi, başka bir eserinde, Eşariye ile Matüridiye arasındaki esa- 
sa ilişkin olmayan bu farklara açıklık getirir. İki mezhep arasında 7z nok- 
tada farklı yorumun olduğunu belirtir. Bu mezhebin esas itibariyle Eşari- 
ye'den ayrılmadığını göstermek için Matüridiye imamlarının ittifak ettiği 
hususları sayar." 

Şerh'te kapsam bakımından en geniş açıklama, ilk dört halifenin sı- 
ralamasıyla ilgili beşinci madde hakkındadır. Hâdimi burada, her bir hali- 
feyle (hayatları ve eserleriyle) ilgili haberleri özetler. Tartışmalı konuların 
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açıklamasında, çeşitli itikadi mezheplerin ve bazı önde gelen mezhep 
imamlarının o konudaki görüşlerini dikkate alır. Örneğin yukarda adı ge- 
çen iman, iman-amel ilişkisi hakkındaki maddeyi ayrıntılı bir şekilde ele 
alırken itikâdi mezheplerin hemen hemen hepsini tanıtır ve onların ko- 
nuyla ilgili görüşlerini nakleder. Matüridiye ve Eşariye yorumunu vermek- 
le yetinmez, bunların yanında Kerramiye, Mutezile ve Hariciye mezheple- 
rinin görüşlerine de atıflarda bulunur. 

Hâdimi'nin bu çerçevde ayrıntılı olarak ele aldığı diğer bir konu 
imanın artması veya azalması meselesidir. İmanı “kalp ile tasdik dil ile ik- 
rar” olarak tanımlayanlar imanda artma veya eksilme olmasını kabul et- 
mezlerken, ameli imandan bir parça sayanlar onun artıp azalabileceğini sa- 
vunurlar. İbn Hazm ve Selef âlimleri ikinci görüşü savurlar. Matüridi ve 
Eşariler'in çoğunluğu ise imanda artma ve eksilmeden söz edilemeyeceği- 
ni düşünürler. Hâdimi'nin naklettiğine göre, Şafii ve Taftazani imanda art- 
ma ve azalma olabileceğini kabul ederler. İmam Şafii görüşünü Kur'ân'da- 
ki şu ayetlere dayandırır: 


“İnananlar ancak o kimselerdir ki Allah anıldığı zaman kalpleri tit- 
rer ve âyetleri okunduğu zaman bu onların imanlarını artırır...” ve 
“İnananların imanlarını kat kat artırmaları için kalplerine güven in- 
diren O'dur...” 


Ebu Hanife'ye göre bu ayetlerde belirtilen imanda artına, Hz. Mu- 
hammed dönemiyle, yani İslam'ın kuruluş aşamasıyla ilgili bir durumdur. 
Hâdimi'nin de işaret ettiği gibi Taftazani bu yoruma karşı çıkar.* Hâdimi ise 
Ebu Hanife'nin, imanda artma veya azalma olamayacağı görüşüne katılmak- 
tadır. Bununla birlikte o salih amellerle imanda, sonuçları (meyveleri) bakı- 
mından artma olduğunu kabul eder. İbadetlerdeki derinlik ve takva ona göre, 
nur ve ışık aydınlığının ve kalp berraklığının artmasına yol açar. İmanın ken- 
disinde ise herhangi bir artma veya azalma olmaz. İman ya vardır, ya yoktur." 

Hâdimi'in el-Vasıyye şerhinde hararetle tartıştığı bir başka konu, Ebu 
Hanife'nin Kur'ân'ın yaratılmadığına ilişkin görüşüdür. Vasıyye metninde 
Ehli sünnet ve'-cemâat'ın dördüncü özelliği özetle şu şekilde ifade ediliyor: 
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Kur'ân Allah kelamıdır; mahlük değildir. (Kelamin) vahyi, tenzili ve 
sıfatı, Allah'ın kelamının ne kendisidir ne de kendisinden başkası. 
Bu kelam, mushaflarda yazılır, dudaklarda okunur ve kalplerde 
muhafaza edilir. Kitap, sayfa ve yazı ise yaratılmıştır, zira bunlar in- 
san fiilidir. Allah'ın konuşması yaratılmamıştır, zatıyla birlikte eze- 
lidir. Kim Kur'an'ın yaratıldığını söylerse o kâfirdir." 


Hâdimi'nin bu paragrafa yazdığı şerh üç sayfadan fazla yer tutuyor. 
Burada daha ziyade Allah'ın “kelam” sıfatı ve bununla bağlantılı olarak 
Kur'ân'ın ezeliliği ve yaratılmamışlığı tartışılıyor. 

Mutezile âlimlerinin Kur'ân'ın mahlük olduğuna dair doktrinlerine 
bir cevap olarak geliştirilen Kur'ân'ın mahlük olmadığına ilişkin öğreti, İs- 
lam ilahiyatının (kelam ilminin) önemli meselelerinden birisidir. 
Kur'ân'ın mahlük olduğunu ileri süren ilk kişinin Ca'd b. Dirhem adında, 
bugüne kadar pek tanınmayan birisi olduğu tahmin edilmektedir.” 
Kur'ân'ın mahlük olduğuna dair teori Ca'd b. Dirhem'in, söz konusu sa- 
vından ötürü, idam edilmesinden sonra bir ara güncelliğini kaybetmiş ol- 
masına karşın, özellikle öğrencisi Cehm b. Safvân'ın çabalarıyla belli çev- 
relerde gizliden gizliye yayılmaya devam etmiştir. 

Kur'ân'ın mahlük olduğuna ilişkin söz konusu teorinin İslam dü- 
şünce tarihinde önemli bir mesele olarak göncellik kazanması, Mutezile 
âlimlerinin sahneye çıkmasıyla birlikte olmuştur. Hammâd b. Seleme (öl. 
781 veya 784) ve Süfyân b. Üyaine'den (öl. 813) hadis ve Ebu Yusuf'tan (öl. 
798) fıkıh öğrenen Bişr el-Marisi (öl. 833) gibi ilahiyatçılar mezkûr doktri- 
nin, büyük çapta yayılmasını ve hatta Abbasiler döneminde devlet ideoloji- 
si haline gelmesini sağladılar.” 

Halife el-Me”mün (198-218/813-833) zamanında, muhafazakar ehl-i 
hadis âlimlerine karşı tarihe mihne olarak geçen bir dizi soruşturma ve ko- 
vuşturmalara yol açan söz konusu görüş, 234/848'den sonra da yüzyıllar- 
ca, -teorik olmakla beraber- hararetle tartışılmaya devam etti. Hemen he- 
men bütün kelamcılar ve kelami eserlerin neredeyse tamamı öyle ya da 
böyle bu meseleyle meşgul oldular. Bunlara, bir kelam âlimi olmamasına 
karşın Hâdimi de dahildir. Bu onun, tartışmaya yeni katkılar sağladığı ma- 
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nasına gelmez. Tersine o, açıklamaya çalıştığı el-Vasıyye'nin ilgili madde- 
sindeki görüşlere katılmaktan ve Ebu Hanife'ye atfedilen doktrini savun- 
maktan ileri gitmez. Kendisi, ilk dönem kelamcılarının Allah'ın kelam sı- 
fatının mahiyeti hakkında farklı görüşler ileri sürdüklerinin bilincindedir. 
Şerh'inde bu konuyu tartışan belli başlı kelam ekollerini ve onların konuy- 
la ilgili tezlerini tanıtır. Bu ekoller Eşariye, Mutezile ve Hanbaliye'dir. Hâ- 
dimi önce Eşariye'nin görüşünü özetler. Söz konusu mezhebe göre Allah 
kelamı, O'nun zatıyla kâim ezeli ve mahlük olmayan bir manadır (ma'nâ 
vâhid). Eşariye görüşü burada Allah kelamının kendisi anlamında mana ile 
bu kelamın söylenmesi ve ifadesi anlamında lafz arasında bir ayırım yapar. 
Buna göre lafz insanın fiili ile ortaya çıkar; ezeli olmayıp mahlüktur. Lafız- 
ların delalet ettiği manalar ise Allah'ın zâtı ile kâim olup kadimdir. Hâdi- 
mi'nin bilgisine göre Eşariye imamlarının önde gelenlerinden biri olan el- 
İci (öl. 1335) mana ve lafz arasında ayının yapan bu görüşü, Mevâkıf adlı 
eserinde reddetmiştir. O, Kur'ân'ın manen ve lafzen Allah kelamı olduğu- 
nu ve yaratılmadığını savunmuş, Allah kelamının mana ve lafz olarak iki 
ayrı kategoride ele alınmasını doğru bulmamıştır. 

Hâdimi bu kapsamda Seyyid Şerif Cürcâni'nin (öl. 816/1413) görü- 
şünü de zikreder. Cürcâni'ye göre mushaftaki Allah kelamı (Kur'ân), resim- 
lerden (suret) ve şekillerden (eşkâl) ibarettir.” Hâdimi bu görüşe katılmayıp 
kitaptaki kelamın lafz olduğunu ısrarla vurgular. Görüşüne delil olarak, ya- 
zı ve harflerin lafzın özelliğinden kaynaklanan işaretler olmasını gösterir: 


“Biz şunu söylüyoruz: (Kur'ân'daki) yazı, harfler, kelimeler ve cüm- 
leler (âyetler), Kur'ân için vasıtadır ve vasıta, Allah kelâmının ken- 
disi değildir.” 


Görüldüğü gibi Hâdimi Allah'ın kelam sıfatının lafzî ve nefsi olmak 
üzere iki boyutunun olduğunu kabul ediyor. Harf ve seslerin delalet ettiği 
manalardan ibaret olan nefsi kelam, Allah'ın ezeli ve yaratılmamış zâti sı- 
fatlarındandır. Lafzi kelam ise mahlüktur. 

Bütün bu açıklamaların ışığında Hâdimi'nin halku'l-Kur'ân mesele- 
sinde, Eşariye ve Matüridiye imamlarının çoğunluğu tarafından savunulan 
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görüşlere katıldığını söyleyebiliriz. Diğer Sünnf âlimler gibi о da, Mutezile 
tarafından ileri sürülen Kur'ân'ın yaratıldığına dair doktrini kabul edile- 
mez bulur. Bilindiği gibi Mutezile imamları, tevhit prensipleri gereği Al- 
lah'ın sıfatlarının (kelam gibi) ezeli olduğu öğretisini reddederler. Allah'ı, 
yaratıklarına benzetmek, O'na sıfatlar izafe etmek veya O'ndan başka bir 
şeyi ezeli olarak kabul etmek şirktir. Dolayısıyla Allah'ın ilim, kudret, ke- 
lam gibi zâti sıfatları (ve tabiatiyle Allah'ın kelamı olarak Kur'ân da), tevhit 
prensibi gereği ezeli olamazlar. Allah kelamını ezeli ve gayr-i mahlük ola- 
rak görmek, iki ayrı ezeli varlığın varlığını kabul etmek anlamına gelir. Bu 
durumda Allah'ın birliğinin bölünmez ve değişmez olduğunu ifade eden 
tevhit akidesi tehlikeye atılmış olur. Oysa tevhit akidesi, Allah'ın zâtı ile kâ- 
im sıfatlarının olduğunu inkâr etmeyi gerektirir. Zira Allah, “ilim” sıfatı ile 
ilim sahibi, “kudret” sıfatı ile kudret sahibi “hayat” sıfatı ile hayat sahibi de- 
ğildir. O'nun zâtıyla Кайт olan “ilim,” “kudret” ve “hayat” sıfatları yoktur. 
Sıfat olarak algıladıklarımızın hepsi “bir”dir ve Allah'ın kendisinden ayrı 
değildir.” 

Hâdimi halku'l-Kur'ân meselesinde, Ehl-i hadis ekolünün görüşü- 
nü de müfrit bulur. Aralarında Ahmed ibn Hanbel'in de bulunduğu bu 
gruba göre Kur'ân, hangi cümle içinde kullanılırsa kullanılsın ve ne şekil. 
de ifade edilirse edilsin, ister yazılsın, ister okunsun veya dinlensin mah- 
lük değildir. Ahmed ibn Hanbel'den konuyla ilgili rivayet edilen bir habe- 
re göre kendisi, Kur'ân'ın lafzı ve kıratının mahlük olduğunu savunanları 
tenkit etmiş ve görüşlerini reddetmiştir.” 

Hâdimi şerhinde, hadis olduğu ileri sürülen, “Kur'ân'ın mahlük ol- 
duğunu söyleyen kâfirdir” sözünü de tartışıyor. Burada kâfir teriminin ne 
anlamda kullanıldığı üzerinde duruyor. Ona göre Kur'ân'ın mahlük oldu- 
ğunu söyleyenin kâfir olarak nitelenmesi yakin bir delile dayanmaktadır 
(bi'd-delil el-yakînî). Zira bununla ilgili Ehl-i sünnet ve'l-cemâat'in, İslam'ın 
ilk devirlerinden itibaren mevcut olan bir icmâsı vardır. Hâdimi bu icmâ- 
nın diğer mezheplerce sorgulandığının bilincindedir. Karşı tarafın görüşü- 
nü çürütmek için kendisi farazi bir tez ortaya atar. Kur'ân'ın mahlük oldu- 
ğunu söyleyenin kâfirlikle suçlanmasını reddeden kelamcılar ve fakihler 
görüşlerini, konuyla ilgili kati ve mutlak bir delilin bulunmamasıyla açıkla- 
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maya çalışmışlardır. Onlara göre bu konudaki delil şüphelidir. Hâdimi'nin 
rakip kelamcılar tarafından ileri sürülen bu görüşü değerlendirmesi, onun 
kelam konularına yaklaşımını göstermesi bakımındarı fikir vericidir. O 
şöyle der: 


“(Burada bahsedilen) şüphe çok yönlüdür. Bunlara kulak asma! ... 
Delili (birilerinin) şüpheli bulması, o delilin kat'i olmadığı anlamı- 
na gelmez. İslâm'ın ilk yüzyılında vuku bulan bir icmânın sonraki 
devirlerde tartışılması, ihtilafın sonradan ortaya çıktığını gösterir. 
Sonradan ortaya çıkan ihtilaf, daha önceki bir ittifakı (icmâyı) geçer- 
siz kılmaz.” 


Hâdimi'nin, isim vermeden eleştirdiği âlimlerin kimler olduğunu 
tahmin etmek güç değildir. Bunlar, Kur'ân'ın mahlük olduğunu iddia eden 
ve dolayısıyla küfür ithamını geri çeviren âlimlerdir. Başka bir ifade ile Mu- 
tezile imamlarıdır ki bunların, Allah kelamı ve halku'l-Kur'ân konusunda- 
ki görüşlerini yukarıda özetlemiştik. 

Hâdimi'nin konuyu ele alış biçimi ve delillendirmesi ilginçtir. 
Kur'ân'ın mahlük olduğunu söyleyenlerin küfürle suçlanması ona göre İs- 
lam'ın ilk asrında vuku bulan icma ile sabittir. Bu konuda çeşitli fikir ayrı- 
lıklarına yol açan polemikler ve münakaşalar kronolojik olarak, icma son- 
rası ortaya çıkmıştır ve dolayısıyla daha önceki icrnâyı bozmaz. 

Bununla birlikte Hâdimi, “Kur'ân'ın mahlük olduğunu söyleyen 
kâfirdir” sözünün hadis olup olmadığı üzerinde durulmasını gerekli görü- 
yor. Hadimi bu sözün, el-İci'nin Serhü 1 Akâid adlı eserinde de geçtiğini ha- 
tırlatır; ancak bunun hadis olmasının, sıhhat bakımındarı şüpheli olduğu- 
nu belirtir. Bu görüşünü hadis ve fıkıh âlimlerinden yaptığı alıntılarla des- 
tekler. İmam Sâgâni'nin (öl. 650/1252) bu hadisi uydurma (“mevzu”) ola- 
rak nitelediğini belirtir. Keza Mısırlı hadisçi Şemseddin Sahâvi'nin de (öl. 
902/1492) mezkür hadisin, her yönden —ister metin bakımından olsun is- 
ter râvi silsilesi—batıl olduğuna hükmettiğini yazar. Hâdimi'nin bilgisine 
göre İbnü"1-Cevzi ve Ali el-Kâri de bu hadisin uydurma (mevzu) olduğuna 
hükmetmişlerdir. 
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Özetlersek: Hâdimi'ye göre bir kişi, Allah'ın kendisiyle kaim olan 
kelamının (kelâmı nefsi) mahlük olduğunu söylemesi durumunda küfürle 
itham edilir. Bununla beraber lafzi kelamı, yani Allah kelamının insan ta- 
rafından ifade edilmesini (okunması, yazılması, dinlenmesi vs) mahlük 
olarak nitelemek kesinlikle küfür değildir. Hâdimi bu değerlendirmesiyle 
adeta, Eşari mezhebinin “Allah kelamı” konusundaki görüşlerini tekrar et- 
mektedir. Buna göre Allah'ın zâti sıfatlarından olan kelamı ezeli ve yaratıl- 
mamıştır. Küfür ithamı, işte bu zâti sıfatın ezeliliğini inkâr edenler için ge- 
çerlidir. Allah'ın ezeli sıfatlarının olduğunu reddeden mezhepler bellidir. 
Bunlar yukarda bahsi geçen Mutezile ile Şia”dır.”" 

Hâdimi, Vasıyye metninde yer alan insanın fiileri ile ilgili altıncı ve 
insanın istitdaf'ıyla ilgili sekizince maddeleri de etraflıca tartışır. Konuyla 
ilgili Mutezile, Cebriye ve Eşariye'nin görüşlerini özetledikten sonra Ebu 
İshak İsferâyini, Kadı Beyzâvi ve Cüveyni'nin değerlendirmelerinden do- 
ğan küçük ayrıntılara işaret eder. 


İnsanın Fiillerinin Yaratıcısı Kim? 


İnsan fiilerinin kimin tarafından yaratıldığı meselesi, kelam ilmi- 
nin en eski konularından birisidir.” Konunun teolojik bir problem olarak 
ortaya çıkışı, Emeviler devrine kadar uzanır. İnsanın amellerinden dolayı 
sorumlu tutulmasının, hayır ve şerrin Allah'tan olduğunu belirten iman 
prensibiyle bağdaşması, problemli bir konu olarak değerlendirilmiştir. 
Problem, yalnızca kelam ilminin teşekkül devrinde değil, aynı zamanda 
asırlar boyu - ta günümüze kadar - hararetle tartışılmıştır. 

Hâdimi'nin de bu konuyla ilgilendiğini görüyoruz. Nitekim sırf bu 
konuyu değerlendirdiği Risâle fi hakkı ef ûli’l-‘ibûd ismiyle basılan bir risale 
yazmıştır.“ Müteahhirün kelamcılarının görüşlerini öne çıkarması ve bu 
arada isimleri pek fazla tanınmayan iki Osmanlı âlimiyle münakaşa etme- 
si nedeniyle söz konusu risale özellikle dikkat çekici ve fikir vericidir. 

Müellifimiz, Mutezile, Cebriye ve Eşariye kelamcılarıyla filozofla- 
пп, insan fiillerinin kimin tarafından yaratıldığı hususunda farklı farklı gö- 
rüşleri bulunduğunu belirterek konuyu girer ve önce mezkur mezheplerin 
görüşlerini tanıtır. Cebriye'ye göre kulun fiillerinin yaratıcısı Allah'tır. Ku- 
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lun kendi fiili üzerinde herhangi bir tesiri yoktur. Mutezile imamları ise 
tam tersini savunmuşlardır. Onlara göreinsan tam bir hürriyete sahiptir ve 
kendi fiilinin yaratıcısı yine kendisidir. Eşariye ise orta yol bulma arzusuy- 
la kesb teorisini ortaya atmıştır. Buna göre insanın fiilleri doğrudan doğru- 
ya Allah tarafından yaratılır. İnsan, fiil anında kendisinde yaratılan irade ve 
gücü kullanarak fiilin meydana gelmesine aracılık yapar ve onu kesbeder. 

Hâdimi risalesinin girişinde verdiği bu bilgilerden sonra asıl tartış- 
ma konusuna geçer. Burada evvela çeşitli tabakalara ait âlimlerden Ebu İs- 
hak el-İsferâyini (öl. 418/1027), İmam Harameyn el-Cüveyni (öl. 478/1085) 
ve Kadı Beyzâvi'nin (öl. 685/1286) konu etrafındaki değerlendirmelerinde 
gördüğü nüanslara dikkat çeker. Adı geçen âlimler Eşari ekolüne mensup 
olmakla beraber kulurı fiillerinin yaratıcının kim olduğu konusunda birbir- 
lerinden biraz farklı yorumlar yapmışlardır. Mesela Cüveyni'ye göre, fiil iki 
kudretin etkisiyle meydana gelmektedir. Bunlar 1) Allah'ın kudreti ve 2) İn- 
sanın kudretidir. Beyzâvi her ne kadar benzer bir yorum yapmışsa da insa- 
nın gücünün fiil üzerindeki etkisinin yalnızca o fiilin kaynağında görüldü- 
günü savunmuştur. Ona göre fiilin ortaya çıkışı tamamen Allah'ın eseridir. 
İsferayini ise fiili bizzat onun kaynağına tesir eden iki gücün ortaya çıkar- 
dığı bir durum olarak değerlendirmiştir.” 

Hâdimi yukarıda adı geçen âlimlerin görüşlerini özetledikten son- 
ra risalesinin ana konusu olarak, İsferayini'nin ortaya attığı tezler etrafın- 
da dönen tartışmaları alır. İsferayini'nin, el-Bakillâni (öl. 403/1013) ile 
İbn Furak'ın (öl. 405/1015) talebelik arkadaşlarından olduğu ve Eşariye 
mezhebine mensup sayıldığı bilinen bir husustur.” İlahiyat ve fıkıh öğre- 
nimini tamamladıktan sonra, kendisi için yapılan bir medresede ders ver- 
mesi için Nişapur'a davet edilmiştir. Kendisi Nişapur'da Eşariye'nin ön- 
de gelen imamlarından sayılmasına rağmen, Allah'ın kelam sıfatı, velile- 
rin kerametleri ve insanın fiileri konularında bu mezhepten ayrılarak 
farklı görüşler ortaya koymuştur. Matüridiye gibi o da kulun birçok ve 
hatta birbirine zıt fiiller arasında seçim yapabilme yetisi olduğunu savun- 
muştur. İnsanın fiil üzerindeki gücünü istitâat kavramıyla açıklayan Eşa- 
ri'nin aksine, insan gücüne daha kuvvetli vurgu yapan kudret kavramını 
kullanmıştır. Dahası, fiilin iki kudretin tesiriyle meydana geldiğini sa- 
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vunmuştur.” Bu nokta Hâdimi'nin dikkatini çekmiş olmalı ki risalesinde 
esas itibariyle bu konu tartışılır. 

Hâdimi İsferayini'nin, kulun fiillerinin iki kudretin veya iki unsu- 
run ortak tesiriyle ortaya çıktığına ilişkin görüşlerini Şemseddin Ahmed el- 
Hayali'nin (öl. 875/1470?) bir eserinden çıkardığını yazıyor. Keza Sadrü'ş- 
seri'a olarak bilinen Ubeydullah b. Mesûd el-Buhâri de et-Tevzih” adlı ese- 
rinde, fiil üzerinde iki kudret teorisini İsferayini'ye izafe eder. İki kudretin 
tesirinin nasıl oluştuğu sorusu, İsferayini'ye göre şöyle açıklanabilir: Kul 
bir fiil için niyet eder, Allah da bunu yaratır. Böylece fiilin meydana gelme- 
sinde kulun da bir payı olur. Zira Allah'ın bir fiili yaratması, kulun o fiile 
niyet etmesine bağlıdır. Bununla beraber, kulun fiil üzerinde pay sahibi ol- 
ması, Allah'ın kudret sıfatına halel getirmez.” 

Hâdimi ef ûli T-ibâd konusunun bu şekilde açıklanmasının, mesele- 
nin çözümü noktasında eksik ve hatta problemli olduğunun farkındadır. 
Bu sebeple, konuya bizzat kendisi açıklık getirmeye çalışır. Fiile iki kudre- 
tin tesir ettiğini, ancak, illetin tek olduğunu söyler. Ona göre insan, Allah'ın 
onda yarattığı bir kudret sayesinde hareket eder; niyet ettiği bir işi veya ka- 
rar verdiği bir şeyi bu kudretle ya yerine getirir veya getirmez. Kudretin bu 
şekilde kullanımı irade-i cüziye diye adlandırılan hür bir irade ile gerçekle- 
şir. Bu açıdan bakıldığında insanın fiili, kendi seçimidir (ihtiyar), zira söz 
konusu fiili kendisi seçmiş ve kendisi kesbetmiştir. Bu açıklamanın, Eşari- 
ye'nin kesb teorisinin bir açılımı olduğu âşikârdır. Kesb konseptine göre 
eğer insan bir fiili seçmişse, Allah âdeti gereği ona, seçtiği o fiili yerine ge- 
tirme gücü verir. Böylece insan fiili kesbeder. Fiilin gerçek yaratıcısı ise Al- 
lah'tır. Buna rağmen insan iyi ile kötü (haram ile helal/sevap ile günah) 
arasında seçim yapma kaabiliyetine sahip olduğu için eylemlerinden yine 
kendisi sorumludur.” 

Hâdimi'ye göre fiilin meydana gelmesinde iki kudretin tesiri var- 
dır. т) fiili yaratan kudret ve 2) fili seçen kudret. Birincisi yalnızca Allah'a 
aittir, ikincisi ise insana verilen bir yetidir. Bir fiil bu iki kudretin ortak te- 
sirinin sonucu ortaya çıkar. Seçme kudreti itibariyle fiil insanın kesbettiği 
bir şeydir. Yaratma kudreti açısından bakıldığında insan üzerinde cebr-i 
mutavassıt denilen bir cebr vardır. Bu, selef âlimlerinin geliştirdikleri orta 
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determinist bir sistemdir. Bu cebr, bütün fiilleri Allah'a dayandıran ve insa- 
nın fiil üzerindeki cüzi iradesini reddeden Cebriye'nin öğretisiyle karıştı- 
rılmamalıdır. Cebr-i mutavassıt teorisini geliştiren kelamcılara göre insan 
seçen ve isteyen, Allah ise yaratandır. Eğer insan birbirine zıt iki fiilden bi- 
rini seçerse Allah onu, iyi olup olmadığına bakmaksızın yaratır. Böylece 
kullar fiillerinde muhtardırlar.* 

Bu açıklamaların ardından müeelifimiz, kudret ve kesb kavramları- 
nın Eşariye tarafından ne anlamda kullanıldığına açıklık getirmek ister. 
Ona göre kudret kavramı bir fiili, başka bir güce gerek duymaksızın kendi 
başına yerine getirebilme gücünü ifade eder. Bu nedenle kudrete yalnızca 
Allah sahiptir. Kesb ise bir fiili ancak başka bir kudretin varlığı sayesinde 
yerine getirebilmektir. Kişi herhangi bir fiili yapmak için hem başka bir gü- 
ce (Allah'a), hem de o fiil için uygun bedensel organlara ihtiyaç duyar. Do- 
layısıyla kesb insan için vardır.” 

Hâdimi daha sonraki bir alt başlıkta insanın егі meselesinde 
Eşariye ve Matüridiye'nin ittifak ettiği ve ayrıldığı noktalar üzerinde durur. 
İttifak ettikleri hususlar şunlardır: 


1) Potansiyel olarak iki kudret bulunmaktadır. 

2) Allah'ın kudreti (yaratmaya yönelik) insanın kudretine (seçmeye 
yönelik) göre tezahür etmektedir 

3) ЕШ Allah tarafından yaratılmakta, insan tarafından kesbedilmek- 
tedir. 

4) Yaratma kudreti açısından bakıldığında insan üzerinde cebrü1- 
mütevassit denilen bir cebr vardır. 


İki mezhebin aynı konuda ayrıldıkları hususlar da vardır. Mesela, 
insanın kudretinin fiil üzerinde ne derece tesirli olduğu sorusuna iki mez- 
hep farklı cevaplar vermişlerdir. Matüridiye âlimleri, Eşariye imamlarının 
aksine, insanın kudretinin fiilin meydana gelmesine tesir ettiğini ve seçme 
neticesinde zuhur eden fiilin insana ait olduğunu savunmuşlardır. Örne- 
ğin “Matüridi'ye göre fiiller itaat, isyan, iyilik, kötülük gibi ahlaki nitelikler 
taşımaları bakımından Allah'ın kazası olamaz, dolayısıyla bunların insana 
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nispet edilmesi gerekir. İnsanın kudreti, onun zorunluluk altında bulunu- 
şunun değil özgür kılınışının sebebidir. Bu kuderetle insan —Eşariye'nin 
iddiasının aksine- karşıt değerler taşıyan fiillerden birini veya diğerini seç- 
me ve yapma özgürlüğüne sahiptir, ayrıca psikolojik olarak bu özgürlüğü- 
nün farkındadır.” 

Hâdimi risalesinin son bölümde, kendi çağına yakın dönemlerde 
yaşamış iki Osmanlı âliminin ef’ alû T.ibad konusunda yanlış rivayetler yap- 
tıklarını tespit ettiğini ileri sürüyor. Bunlardan biri Ali en-Nisâri'dir (öl. 
11110/1698). Hâdimi'ye göre Nisâri, Muslihuddin el-Lâri'ye yazdığı Hâşi- 
ye'de;* “Matüridiye mezhebine göre fiil üzerinde yalnızca insanın kudreti- 
nin tesirir vardır” diye yazmıştır. Ebu İshak el-İsferâyini bu mezhebe ти- 
halefet etmiştir. Hâdimi, Matüridi imamlarının irade konusunda, Mutezi- 
le'nin tezlerini kesinlikle desteklemediklerini hatırlatır. Gerçi onlar “insan- 
da birbirine zıt iki şey arasında seçme yetisi bulunduğunu söylerler” diyen 
Hâdimi, ancak, bu görüşün, “insan kendi fillerini kendi yaratır” şeklinde- 
ki Mutezile öğretisiyle bir ilgisi olmadığını belirtir. Hâdimi, en-Nisâri'nin 
mezkur iddiasını geri çevirmekte ve Ebu İshak el-İsferâyini ile Mutezile 
arasında tam tersine bir ittifakın bulunduğunu belirtmektedir. 

Hâdimi tarafından eleştirilen Ali en-Nisâri, Kayserili bir taşra âlimi- 
dir. Biyografik eserlere göre soyu Yakup es-Semerkandi ve Celâleddin ed- 
Devvâni üzerinden Hz. Ebubekir'e kadar uzanır. İlk eğitimini Aksaray'da 
Osman Efendi'den alan en-Nisâri daha sonra Konya'ya gitti ve burada İplik- 
çi Medrese'sinde okudu. 1070/1659 yılında Niğde'de Hasan Efendi'den be- 
lagat, mantık ve kelam dersleri aldı. Dil ve kelam eğitimini Adana'da müftü 
Hasan Efendi'de tamamladı. Sivas, Tokat, Diyarbakır ve Van'ı dolaştıktan 
sonra tekrar Kayseri'ye geri döndü. Burada kendisini eğitim faaliyetlerine 
adadı. Müderrislik yanında müftülük yaptı, eserler yazdı. Eserleri arasında 
en dikkat çekeni, el-Lâri'nin Kadımir Şerhi'ne yazdığı Hâşiye'dir.9 

Hâdimi'nin tenkit ettiği diğer âlim ise Muhammed b. Ahmed et- 
Tarsüsi'dir.** Hâdimi, onu konuyla ilgili görüşlerini zayıf olarak nitelendi- 
tiyor. Unmuzacü'l-ulüm adlı eserinde Tarsüsi “insan bir fiili seçerse, Allah 
onda o fiili yerine getirme kudreti yaratır. Allah fiili sıfatıyla birlikte yara- 
tır” demektedir.” 
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Hâdimi'nin, görüşlerini yeterince ikna edici bulmadığı Tarsüsi bu 
çalışmanın birinci bölümünde de belirtildiği gibi, Osmanlı Anadolusu'nun 
önde gelen fıkıhçılarından birisidir. İlmi çevrelerde bugüne dek pek bahse- 
dilmeyen ve tanınmayan Unmuzacü T-ulüm adlı eseri 1272/1859 yılında ba- 
sılmıştır.” Eser, aralarında matematik, tıp ve belagatın da bulunduğu yir- 
mi dört disiplin hakkında kısa kısa ansiklopedik bilgiler verir. Eserde ke- 
lam ilmi geniş bir biçimde ele alınır. Bu ilmin mahiyeti, konuları ve prob- 
lemleri ayrıntılı bir şekilde anlatılır.” 

Hadimi, insan hürriyeti meselesinin, kelam ilminin en çetrefilli 
problemlerinden birini teşkil ettiğinin farkındandır. Problem öylesine kar- 
maşıktır ki, aynı mezhebe bağlı âlimler bile konuyla ilgili farklı farklı de- 
gerlendirmelerde bulunmuşlardır. Ebu Hanife ile Eşari'nin dahi kesb me- 
selesini ele alışları birbirini tutmamaktadır. 

Burada akla şu soru gelmektedir: Hâdimi'nin insan hürriyeti ko- 
nusundaki pozizyonu nedir? Hâdimi, adı geçen risalede, bu meselede 
açık bir tavır belirtmemiştir. Konu hakkındaki farklı yorumları beyan et- 
mekle ve İsferâyini'nin tezini açıklamakla yetinmiştir. Bununla beraber 
onun açıkça belirtmese de, el-İsferâyini'nin görüşlerini desteklediğini 
söyleyebiliriz. Risalede onun görüşlerine açıklık getirme ve onu farklı na- 
killere ve yorumlara karşı koruma çabası içindedir. “Şeyh” ve “üstat” gi- 
bi sıfatları onun için kullanır. Onu en azından adı geçen konularda bir 
otorite olarak görür.“ 

Hâdimi'nin adı geçen risalesinde dikkat çeken önemli noktalardan 
birisi, kendilerine atıf yapılan ya da kendileriyle münakaşa edilen şahıslar- 
dır. Bu risalede, adı bugüne kadar teolojik konularda —özellikle insanların 
fiilleri meselesinde— pek duyulmayan bilginler ve onların görüşlerinin de 
tartışıldığını gördük. Bunlar, kelami konuların tartışmasını geleneksel iti- 
kadi mezheplerin sınırları içinde sürdüren geç dönem İslam bilginleridir. 
Risalede kök salmış büyük mezheplerin görüşlerine yer verilmesine rağ- 
men, asıl bu geç dönem âlimlerinin yorumları üzerinde durulur. Bunların 
başında Şemseddin Ahmed el-Hayali ve şârihleri geliyor.” 875/1470 yılın- 
da vefat ettiği tahmin edilen Hayali ış. yüzyılın meşhur bir bilginidir. Ara- 
larında Alaaddin et-Tüsi ve Hızır Beyin de bulunduğu, döneminin önde 
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gelen hocalarında okumuştur. Tahsilini tamamladıktan sonra müderris 
olarak meslek hayatına atılmış, medreselerde verdiği derslerle dikkatleri 
üzerine çekmiştir. Ders verdiği son medrese Orhaniye'dir. 

Hayali başta fıkıh ve tefsir olmak üzere birçok ilim dalında eserler 
verdi. Ancak o, daha çok kelam ilminde temayüz etmiştir. Kelam alanında- 
ki eserleri arasında Akâidü'n-Nesefi üzerine Taftazani tarafından yapılan 
şerhe yazdığı Hâşiye alâ Şerhi'l-Akâidi'n-Nesefiyye en dikkat çekici olanı- 
dır.” Eser, İslam âlimlerinin takdirini kazanmış ve çok defa bir imtihan 
metni olarak kullanılmıştır. Kitap üzerine, içlerinde Hâdimi'nin de bulun- 
duğu çok sayıda âlim tarafından çalışmalar yapılmıştır. 

Hâdimi'nin eserinde görüşlerine yer verdiği bir diğer âlim, 1308 ve- 
ya 1316 yıllarında vefat eden Kadı el-Beyzâvi'dir. Beyzâvi de geç dönem İs- 
lam ilahiyatçı ve müfessirlerinden birisidir. Ünlü eseri Tevâliü1-Envâr, Os- 
manlı ölimlerinin kelam ilminde başvurdukları en temel eserlerden sayıl- 
maktadır. Meşhur tefsiri Envârü”t-Tenzil de çok rağbet görmüş ve üzerine 
çok sayıda şerhler ve haşiyeler yazılmıştır.” 

Hâdimi'nin başvurduğu kaynaklar arasında yer alan et-Tevzih fi hal- 
li cevâmidü'ttenkih'in*9 yazarı —Sadrü'ş-şeri'a olarak bilinen- Ubeydullah 
Mesud b. Buhâri (öl. 747/1347) de geç dönem İslam âlimlerindendir. 

Daha da dikkat çekici husus, Hâdimi'nin kendisinden bir iki nesil 
önce yaşamış olan âlimleri de değerlendiriyor olmasıdır. Bu bilginlerden 
birisi, yukarıda kısaca tanıttığımız Kayserili Ali en-Nisâri'dir. Hâdimi onu, 
el-Lör”nin Kadımir Şerhi'ne yazdığı haşiyesinden çıkardığı görüşlerinden 
dolayı eleştiriyor. Lâri de 16. yüzyılın önde gelen âlimlerinden birisidir. 

Lâri, Mollâ Sadrâ'nın oğlundan ve Devvâni'nin talebelerinden Mir 
Kemâleddin Hüseyin'den ders aldı. Hac vazifesini tamamladıktan sonra 
Halep üzerinden İstanbul'a geldi. Burada Ebussuud Efendi ile ilişki kurdu. 
Bağlı olduğu Şâfii mezhebini bırakıp Hanefi mezhebini kabul etti. Felsefe, 
kelam, astronomi, Kur'ân ve hadis ilimlerinde kaynak olarak kullanılan bir- 
çok esere şerh ve haşiyeler yazdı.* 

Hâdimi'nin eleştirdiği diğer âlim, daha önce değişik vesilelerle ken- 
disinden bahsedilen Muhammed b. Ahmed et-Tarsüsi'dir ki kendisi daha 
önce de söylediğimiz gibi Hâdimi'nin babasının hocasıdır. 
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Görüldüğü gibi Hâdimi, kendinden önce yaşamış âlimlerin ilmi 
otoritesini kabul etmekle beraber onları yeniden yorumlamaktarı ve hatta 
eleştirmekten çekinmemiştir. Dolayısıyla o, seleflerini körü körüne taklit 
eden birisi değildir. 

Hâdimi'nin yukarıda ayrıntılı olarak değerlendirdiğimiz risaleleri —ge- 
rek Risâle ft hakkı ef'âli'l-ibâd ve gerekse Şerh “la risâleti nukirru liT-İmâm 
A'zam- İslam ilahiyatı ve kelarnının geç dönemlere ait eserlerinin esaslı bi- 
limsel araştırmalara konu edilmesinin ne kadar zaruri olduğunu açıkça gös- 
termektedir. Bu dönemin, İslam düşüncesinin durgunluk çağı olduğu şeklin- 
de yaygın bir kanaatın yerleşmiş olduğunu biliyoruz. Akla önem veren ve dü- 
şünmeyi destekleyen ilmi performansın, kelami faaliyetlerin -mübahase, 
münakaşa, telif çalışması gibi— önemli ölçüde gerilediği iddia edilegelmiştir. 
Bu tür tezler ve iddialar, geç döneme ait mevcut malzeme (risale, şerh, haşiye 
vs) gün yüzüne çıkarılmadıkça, ciddi bilimsel araştırmalar ışığında değerlen- 
dirilip sonuçları açıklanmadıkça, inandırıcı ve ikna edicilikten uzaktır. Nite- 
kim Hâdimi'nin eserleri, 17. ve 18. yüzyıl Osmanlı âlimleri arasında kelami 
konularda canlı tartışmaların yapıldığına işaret etmektedir. 


Bidatlar: İlmi Münakaşaların Vazgeçilmez Konusu 


Bidat'lar meselesi Muhammed Birgivi için olduğu kadar Hâdimi 
için de önemli bir tartışma konusudur.” Özellikle Berika'da bu konuyla il- 
gili geniş açıklamalar ve değerlendirmeler bulunmaktadır. Bidat kelimesi 
genel olarak, gerek iman konularında ve gerekse ibadet ve âdetlerde dine, 
Hz. Muhammed ve ashabından sonra sokulan şeyler için kullanılmaktadır. 
Hâdimi'ye göre bidat kelime anlamı itibariyle iyi veya kötü bir değer ifade 
etmez. Bundan dolayı her hangi bir yeni veya yenilik hakkında bu “haram- 
dır” ‘mekrûh’ veya ‘helâldir’ denilebilmesi için bidat kelimesinin sstılahi ta- 
rifinin yapılması gerekir. Hâdimi'ye göre bidat, ıstılâhi anlamda (terminus 
technicus) Hz: Muhammed'ten sonra dine sokulan veya dinden çıkarılan 
şeylerdir. Bu tanımlamaya göre yalnızca dini konulardaki yenilikler (ilave 
veya eksiltmeler) bidattır. Hâdimi, Hz. Muhammed'in, “Sonradan ihdas 
edilen her şey bidattır”” ve “Her bidat dalâlettir™ mealindeki hadislerini, bu 
manada anlamamızı istiyor. Dünyevi işlerle ve âdetlerle ilgili yenilikler, de- 
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ğişme ve gelişmeler her ne kadar bidat kelimesinin manası bunları kapsa- 
sa da, ne kelam ne de fıkıh açısından bidat sayılır.” 

Bu tanımlama ile Hâdimi ayırım yapmaksızın her türlü yeniliğin 
bidat sayılmasına karşı çıkmıştır. Birgivi gibi o da bidatları üç sınıfa ayırır: 


т. İman konularında bidat 
2. İbâdet konularında bidat 
3. Örf ve âdetlerde bidat 


Hâdimi, Hz. Muhammed'den sonra ortaya çıkan itikatla ilgili ekleme 
ve eksiltmeleri bidat kapsamında değerlendirir. Kabul edilemez bulunan bu 
tür bidatlardan esas itibariyle, Ehl-i sünnet ve'İ-cemâat hâricindeki mezhep- 
lerin veya kelamaların görüşleri kastediliyor. Müellifimiz bu görüşlerin bazı- 
larını —örneğin Allah'a insani bir beden atfetmek (teşbih/tecsim)— doğrudan 
küfre götürücü olarak nitelendiriyor. Burada söz konusu olan, kelam literatü- 
ründe Müşebbihe ve Mücessime olarak adlandırılan kelarncıların tezleridir. 
Eşari'ye göre Hişam ibn el-Hakem, Hişâm b. Cevâliki ve Mukâtil b. Süley- 
man, Allah'ın bir cism olduğunu savunmuşlardır ki bu itikâdi bir bidattır.” 

Filozofların öğretilerinin de küfür derecesinde bidat olup olmadık- 
ları noktasında Hadimi kesin bir şey söylemez. Bu bidatların bazılarının 
küfür değil, büyük günah sayıldıklarını belirtmekle yetinir. Örnek olarak 
kabir azabınının hak olduğunu reddetmeyi gösterir. 

İbâdet konularında Hz. Muhammed'den sonra ortaya çıkan ilaveler 
ve eksiltmeler Hâdimi'ye göre, Sünnet ile muvafakatı mümkün olmayan 
yenilikler cinsindendir. Namazda tadili erkâna dikkat etmemek, para karşı- 
lığı Kur'ân okumak, Cuma hutbesinde Hz. Peygamberin veya Allah dışın- 
da başka birisinin övülmesi, düğünlerde ve cenazelerde sesli zikir, zikir 
merasimi esnasında raks ve devran ibadetle ilgili konulardaki bidatlardan 
sayılmaktadır. Bunlar dinde ilave veya eksiltme ifade ettikleri için çirkindir 
ve reddedilmelidir.* 

Hâdimi bu kapsamda adı geçen yeniliklerin bid'a-i hasene, dolayısıy- 
la bunları yapmanın dinen caiz olduğunu ileri süren —fakat isimlerini ver- 
mediği —âlimlerle polemiğe girer. Hâdimi'ye göre bu bilginler, mezkur 
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amellerin Hz. Peygamber veya ashabı döneminde uygulandıklarını, dolayı- 
sıyla sonradan ortaya çıkmadıklarını savunmuşlardır. Bu itibarla bu hare- 
ketleri bidat olarak reddetmenin açık hata olduğunu ileri sürmüşlerdir. Hâ- 
dimi bu görüşe katılmaz ve daha da ileri giderek bu tür eylemleri Hz. Mu- 
hammed'e veya ashabına dayandırmayı iftira olarak nitelendirir. Ona göre, 
şayet bunlar gerçekten iddia edildiği gibi Hz. Peygamber döneminde de var 
idiyseler, bunların sünnet olarak telakki edilmesi gerekirdi. Oysa bu tür 
ameller, reddedilmesi gereken çirkin yenilikler oldukları saptanmıştır. Hâ- 
dimi bu görüşünü, güvenilir olarak nitelendirdiği fakih ve sufilerden aldı- 
ğı rivayet ve alıntılarla ispatlamaya çalışır. 

Bununla beraber Hâdimi imanı güçlendirmeye yönelik yeni ileti- 
şim araçlarının ortaya çıkmasını ve yeni müesseselerin kurulmasınını red- 
dedilen bidat türünden saymaz. Hz. Muhammed ve ashabından sonra or- 
taya çıkan minare gibi ibadet amaçlı yapıları ve medrese gibi eğitim ku- 
rumlarını yanında kitap ve çeşitli ilmi disiplinleri bu kategoriye örnek ola- 
rak verir. Bunları reddetmek bir yana, bid'a-i hasene olduklarından destek- 
lemek gerekir. 

Sosyal ve kültürel hayatla ilgili örf ve âdetlerdeki yenilikler ve geliş- 
meler bidatın üçüncü türünü teşkil etmektedir. Hâdimi'ye göre âdet, kişi- 
nin kendisiyle dünyevi kazanımlar elde ettiği her şeydir. Giyim-kuşam, ye- 
me-içme ve barınma ile ilgili kültürler, örf ve âdetler bu kategoriye girer. 
Kaşıkla yemek yemek ve unu elemek bu tür yeniliklerdendir. Bunları red- 
dedilen (dalalet veya küfre götüren) bidat olarak değerlendirmek kesinlikle 
mümkün değildir.” 

Hâdimi'nin tasnifinde dikkat çeken bir nokta onun bidat mesele- 
sinde dünyevi olanları dini olanlardan ayırmasıdır. Kendisi, şeriatın dünya 
işlerini kapsayıp kapsamadığına yönelik bir soru sorar; bu soruyu dini ta- 
nımlayarak cevap verir. Ona göre din, iman esaslarını ve ibadetle ilgili ko- 
nuları belirler. Dünya işleri ise değişime açıktır. 

Bununla birlikte örf ve âdetler alanında sonradan ortaya çıkan bazı 
şeylerin cevazı hakkında şüphe ve fikir ayrılığı vardır. Buna örnek olarak 
kahve ve tütün kullanımını gösterilir. Hâdimi'ye göre her ne kadar bu iki 
mesele hakkında fıkıh kaynaklarında bir yasak bulunmasa da -hem tütün 
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hem de kahvenin sağlığa zararlı maddeler ihtiva etmelerinden dolayı 
-doğru olan, bunlardan imtina etmektir. 

Hâdimi'nin bidat konusundaki görüşlerini kısaca şu şekilde özetleyebi- 
liriz Ayının yapmaksızın sonradan ortaya çıkan her şeyi reddedemeyiz. Yalnız- 
ca iman esasları ve ibadetlerdeki bidatlar dalalate veya küfre götüren türdendir. 
Dünyevi işlerle, sosyal ve kültürel hayatla ilgili bidatlar ayrı ayrı değerlendiril 
melidir. Bu tür yeniliklerden bazıları caizdir, hatta tavsiye bile edilebilir. 

Aslında bu tür görüşler yeni değildir. Hâdimi, bidatı dar kapsamlı 
olarak anlayarak onu dinle ilgili ilaveler veya eksiltmelerle sınırlayan İmam 
Mâlik, Turtüşi, Şâtibi ve İbn Teymiye gibi bir dizi âlimi takip etmiştir. Şerh 
ettiği Tarikatü'-Muhammediyye'nin müellifi Birgivi de meseleyi bu şekilde 
ele almıştır." 


HÂDİMİ'NİN İSLAM HUKUKUNA KATKILARI 


Daha önce muhtelif vesilelerle zikredildiği gibi Hâdimi 18. yüzyılın 
önde gelen Osmanlı fakih ve müftülerinden birisidir. Hâdimi, fıkıhla meş- 
guliyetinin sonucu Mecâmi'ü'l-Hakâ'ik adlı İslam fıkıh metodolojisi ile il- 
gili bir kitap yazdı. Eser 19. yüzyılda ve 20. yüzyılın ilk yıllarında yaşayan 
âlimlerce çok tutuldu ve alanında adeta bir el kitabı gibi kullanıldı. Kitabın 
birçok defa istinsah edilmesi, yorumlanması, basılması ve hatta Osmanlı 
Türkçesi'ne tercüme edilmesi bunun açık bir göstergesidir. Dahası yalnız- 
ca medreselerde değil, aynı zamanda yeni kurulan bazı mekteplerde de fi- 
kah usulü branşında bu kitabın okutulduğu görülmektedir. Bundan dolayı 
aşağıda bu kitabı ve içeriğini tanıtacağız. 

Hâdimi ayrıca müftü ve fıkıh âlimi olarak bilinir. Gerçekten o, 18. 
yüzyıl Anadolusu'nda dini tartışmaların, mübahase ve münakaşaların esa- 
sını teşkil eden konular, sorular ve problemler hakkında görüş bildirdi, ri- 
sale yazdı ve hatta fetva kaleme aldı. Seçilen iki örnekten yola çıkarak Hâ- 
dimi'nin fıkhi problemlere yaklaşımını da tespit etmeye çalışacagız. 


Месатій'!-Накаік: İslam Hukuk Metodolojisi 


Mecelle'nin önemli kaynaklarından birisini teşkil eden Mecâmiü'l- 
Hakâik bir mukaddime (giriş), iki bab (bölüm) ve iki hâtimeden oluşur. Gi- 
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rişte müellif, fıkıh usulünün tanımını yapar; bu ilim dalının mahiyeti, içe- 
riği ve amaçları hakkında bilgiler verir. Hâdimi'nin tanımlamasına göre fi- 
lah usulü, “Tafsili delillerinden fıkhi (hükümlerin) çıkarılmasını sağlayan” 
bir bilim daldır. Yazara göre bu disiplinin konusu fıkhın kaynakları ve 
prensipleri ile ictihad ve tercik'tir. Bu ilmin amacı “iki cihan saadetine eriş- 
mek için Allah'ın hükümlerini (Ahkâmullah) bilmektir.” 

Kitabın birinci bölümünde, İslam hukukunun dört kaynağı hakkın- 
da kısa ve özlü bilgiler verilmektedir. Bu dört kaynak Kur'ân, Sünnet, icma 
ve kıyastır.” Bu delillerle ilgili bilgiler genellike büyük fıkıh âlimlerinden 
ve özellike de İmam Şafii'den yapılan alıntılara dayanmaktadır. 

İslam hukukunun birinci kaynağını teşkil eden Kur'ân'la ilgili açık- 
lamalar kitabın 3. sayfasından başlıyarak 24. sayfasına kadar devam eder. Bu 
neredeyse kitabın yarısı demektir. Hâdimi'nin Kur'ân üzerine bu kadar ay- 
rıntılı durması, muhtemelen onun kutsal kitabı, fıkıh için mutlak olan tek 
kaynak olarak görmesinden kaynaklanmaktadır. Diğer usül kitaplarında ol- 
duğu gibi Mecâmı'de de yazar, Kur'ân'ın tarifi yapar”; içindeki lafızları, açık- 
lık (zâhir, nass, müfesser, muhkem) ve kapalılık (hafi, müşkil, müanel, mü- 
teşabih) delalet (ibarenin delaleti, nassın delaleti, iktizanın delaleti, mefhu- 
mun delaleti vs) ve şümul bakımından (âmm ve hass, müşterek, mutlak ve 
mukayyed) tanımlar. Bundan sonra nesh meselesi üzerinde durur. Hâdi- 
mi'ye göre Kur'an'da nesh, fıkıhçıların çoğunluğu tarafından kabul edilen 
bir vakıadır. Ancak, son bir emir ile önceki hükmün kaldırılması anlamına 
gelen nesh sınırlı olmuştur. İman esaslarında, temel şer'i kurallarda, kısas 
hükümlerinde ve Allah'ın va'd ve va'di ile ilgili haberlerde nesih olmamış- 
tır. Ahad haberler, icmâ ve kıyas, mütevatir sünneti neshedemez.” 

Hâdimi'ye göre biz, ayetlerin indiriliş tarihlerinin tespitiyle veya 
Hz. Muhammed ve ashabının beyanları ile, hangi ayetlerin neshedildiğini 
ve hangi hükümlerin kaldırıldığını bilebiliriz. Ancak, nesh için fukahânın 
ictihadını ve ahad hadisi delil olarak kabul edemeyiz. 

Hâdimi, neshi aşağıdaki örnekle kanıtlamak ister: “Sizi kabirleri 
ziyaret etmekten nehyetmiştim, şimdi onları ziyaret edin.”% Hâdimi'ye 
göre bu hadis, kabir ziyareti yasağının kaldırıldığını (neshedildiğini) gös- 
termektedir.” 
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İslam hukukunun ikinci kaynağı Sünnet'tir. Hâdimi'nin tanımla- 
masına göre Hz. Muhammed'in söz ve davranışları da bir çeşit vahiy'dir. 
Müellif burada vahyi iki kısma ayırır: 1) Vahy-i zâhir. meleğin lisanı ve işa- 
reti ile veya Hz. Muhammed'in kalbine ilahi ilham yoluyla gelen vahiy. 2) 
Vahy-i bâtın: Hz. Muhammed'in herhangi bir konuda ictihad yaparken al- 
dığı vahiy. Bundan dolayı, Hz. Muhammed'in ictihadına dayanan şer'i hü- 
kümler de Müslümanlar için bağlayıcıdır.“ 

Buna karşılık hadis olarak nakledilen haberlerin —Kur'ân'dan fark- 
holarak -metin ve isnad bakımından ciddi bir tahlil ve tetkiki lazımdır. Fı- 
lahta hadisler, rivayet bakımıdan farklı sınıflara ayrılır. Çok sayıda ve yalan 
üzerine ittifakları mümkün olmayan bir topluluk tarafından rivayet edilen 
hadisler —ki bunlara mütevatir denir -hüküm çıkarırken güvenilir ve kesin 
bir asl (delil) teşkil ederler. Bir iki veya buna yakın sahabinin rivayet ettiği, 
sonra meşhurlaşarak, yalan üzerinde birleşmesi imkânsız olan bir topluluk 
tarafından rivayet olunan hadisler de —ki bunlara meşhur denir— kesin bil- 
gi ifade ederler. Hâdimi'ye göre hem mütevâtir hem de meşhur hadisler, de- 
lil olma bakımından hemem hemen Kur'ân kuvvetindedir (fakat onun al- 
tındadır ve ondan sonra gelir). Bunlar, hüküm çıkarırken başvurulan müs- 
takil bir delil (asl) teşkil ederler.” 

Yazar daha sonra, İslam'dan önceki şeriatların delil olup olmayacağı 
konusu tartışır. Bu çerçevede Hz. Muhamrned”in kendinden önceki Peygam- 
berlerin şeriatlanıyla ibadet edip etmediği meselesine değinerek, bu meselede 
en doğru görüşün “hayır, ibadet etmemiştir” şeklindeki görüş olduğu belirtir. 

Hâdimi eserinde daha sonra, Hz. Muhammed'in ashabının ve on- 
lardan sonra gelen neslin (tâbi'ün) görüşlerini, delil olup olmama balamın- 
dan değerlendirir. Ona göre ashabın, üzerinde ittifak ettiği görüşler (konu- 
lar) Müslümanlar için bağlayıcıdır. Fakat tûbi‘ûn’un görüşleri, şahsi ictihad 
olarak değerlendirilir ve dolayısıyla fıkıh açısından bağlayıcılık özelliği taşı- 
maz. Hâdimi bu görüşü, Ebu Hanife'den rivayet edilen şu söze dayandırı- 
yor: “Ben onların (t4bi'ün) görüşlerini takip edecek değilim, çünkü onlar da 
biz gibi birer insandı.””” 

İslam hukukunun Kur'ân ve Sünnet'ten sonra üçüncü ka 


таап. İcmö, Hz. Muhammed'den sonraki bir çağda İslam âlimlerin ü 
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rinde fikir birliği ettikleri ve bütün Müslümanların ortaklaşa benimsedikle- 
ri dini hükümleri ifade eden şer'i bir delildir.”” Hâdimi'ye göre bir mesele 
hakkında icmâ yapma yetkisine sahip olanlar yalnızca, fisk ve bidat'tan uzak 
olan müctehidlerdir. İcmâ kapısı, avam ve sıradan ulema için kapalıdır. 
Bunların görüşleri ve açıklamaları kesinlikle icmâ olarak addedilemez.” 

İslam fıkhının dördüncü kaynağı kıyastır. Kıyas, “hakkında nass 
bulunmayan bir meselenin hükmünü, Kitap ve Sünnet nass'ı ile hükmü 
bilinen meseleye göre açıklamaktır” veya “hakkında nass bulunmayan bir 
meselenin hükmünü, aralarındaki ortak illet dolayısıyla, hakkında nass bu- 
lunan meselenin hükmüne bağlamaktır.” 

Kıyas, önceki üç kaynağın (Kur'ân, Sünnet ve icmâ) açıklamadığı 
veya hükme bağlamadığı meselelerde yapılır. Hakkında kesin bir bilginin 
bulunmadığı bir meseleyi hükme bağlamak isteyen müctehid, nass veya ic- 
mâda hakkında hüküm bulunan benzer bir meseleyi arar ve bu iki mesele 
arasındaki ortak illeti tespit eder. Bunun neticesinde hakkında hüküm bu- 
lunmayan meseleyi kıyas yoluyla açıklamaya çalışır. Hâdimi'ye göre bu iş- 
lemin yapılması için bazı şartların yerine getirilmiş olması gerekir. Bunla- 
пп başında kıyasa temel teşkil eden hükmün geçerliliğinin özel değil genel 
olması ve kıyas yoluyla hükme bağlanması gereken problemin açık ve an- 
laşılır olması gelmektedir. Meseleyi hükme bağlama mutlaka nassa veya ic- 
mâya dayanmalıdır. Kıyasla elde edilen sonuç, kesinlikle Kur'ân ve Sün- 
net'e ters düşmemelidir. Kıyas yoluyla hükme bağlanan hususlara örnek 
olarak, sarhoş eden her içeceğin —içkinin Kur'ân'da sarhoş edici özelliği ne- 
deniyle yasaklanmasındaki sebep benzerliğine binaen- haram olduğuna 
hükmedilmesi gösterilir.” 

Hâdimi, iman meselelerinde —mesela Allah inancı, Allah'ın isim ve 
sıfatları gibi konularda— kıyas yapılamayacağını belirtir. 

Hâdimi son iki delili (icrnâ ve kıyas) vahye müstenit delillerden neşet 
etmiş saymaktadır. Ancak icmânın hükmü, Hz. Muhammed'in söz ve hare- 
ketlerine istinat etmiş olması dolayısıyla, kıyasa nazaran daha kuvvetlidir. 

Hâdimi, Mecâmi'nin ikinci bölümünde (bâb) hükmü tarif eder; azi- 
met ve ruhsatı, farz ve vacibi, sünneti, haram ve mekruhu hükmün kısım- 
ları olarak ele alır. 
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İctihad ve Taklit Meselesi 

Müellifimiz, hatime (sonuç) kısmında önce ictihad meselesine de- 
ğinir. Sözlükte “çaba göstermek, bütün gücünü kullanmak, zahmet çek- 
mek” anlamındaki cehd kökünden türeyen ictihad, terim olarak “fakih'in, 
bir şer'i mesele hakkında hüküm çıkarabilmek için bütün gücünü harca- 
ması” anlamına gelir.“ Hâdimi'ye göre, böyle bir ictihad işlemi için Kitap 
(Kur'ân) ve Sünnet'in bilhassa dil, gramer, tarih ve fıkıh açısından özenle 
incelenmesi şarttır. Müctehid, bilinen şer'i kaynaklarda açıklanmamış ve- 
ya hükme bağlanmamış bir meseleyi, kendi şahsi derin bilgisiyle çözmeye 
çalışır. Bu çabasında yanılabilir ve her zaman doğru sonuçlar çıkaramaya- 
bilir.” Fakat bundan dolayı günakkâr olmaz, aksine o, bütün gücüyle zan- 
ni bir hüküm çıkarma çabasında olduğundan dolayı Allah tarafından bir 
ecirle (sevap) mükâfatlandırılır. Hâdimi bu görüşü, hata eden müctehidin 
tek ecir alacağını ifade eden bir hadise dayandırıyor. Ancak, itikadi mesele- 
lerde isabetsiz ictihada ecir yoktur. İtikadi konularda hatalı görüşler çıka- 
ran bir müctehid aksine, dalalet ve hatta küfür'le itham edilir.” 

Hâdimi daha sonra ictihad ehliyetinin şartları üzerinde durur. Bu- 
na göre hüküm istinbat edecek olan bir müctehidde belli şartların bulun- 
ması gerekir. Burada Hâdimi on meseleden sekizi hakkında isabet eden 
bir fakihin müctehid olduğunu ifade eden bir hadis zikrediyor. İlimde bu 
derece vukufiyet kazanmış müctehidin her şeyden önce İmam Muham- 
med'in Mabsut adlı eserini ezbere bilmesi icap eder. Bunun yanında 
Kur'ân ilmine sahip olması, Kur'ân'ın ihtiva ettiği bütün ayetleri öğrenme- 
si, hüküm ifade eden ayetlerin inceliklerine vâkıf olması, bunların manala- 
rını kavraması, âmm ve hâssı, muhkem ve müewvel kelimeleri ve nâsih ve 
mensüh ayetleri bilmesi gerekir. Ayrıca, yaşadığı toplumun mahalli âdetle- 
rini ve geleneklerini de iyi tanıması lazımdır.” 

Bu açıklamalardan anlaşılan o ki, Hâdimi'nin üzerinde durduğu ic- 
tihad, ictihad-ı mutlak değildir. Çünkü mutlak ictihad yetkisi, başka bir 
müctehidin görüşüne bağlı olmaksızın ilahi hükümleri, delillerinden istid- 
lal yoluyla bilmeye muktedir olan müctehidlerdedir. Genel kabule göre bu 
yetkiye, İslam'ın ilk devrindeki müctehidler ile ikinci ve üçüncü asırlarda 
yaşayan fukahâ sahiptiler. Açıkçası bunlar, Hz. Muhammed'in arkadaşları 
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(ashab) ve mezhep imamlarıdır. Büyük mezhep imamlarının talebeleri 
-mesela Hanefiler'den İmam Yusuf ve İmam Muhammed- derece bakım- 
dan bunlardan daha aşağıda olsalar bile daha sonraki çağlarda yaşamış fu- 
kahâdan daha üstün kabul edilmektedirler. Hâdimi'ye göre ashab ve Sün- 
ni mezhep imamlarının dışında hiçbir fakih mutlak ictihad yetkisine sahip 
değildir. Dolayısıyla Hâdimi'nin üzerinde durduğu müctehidlik, müctehid 
Р Vmezheb, yani mezheb içinde müctehidliktir. Zira mutlak ictihad, ancak 
mutlak müctehide ait bir yetkidir. Hâdimi şöyle der: 


“İctihadın çok önce kesildiğini ve dolayısıyle bizim zamanımızda 
mümkün olmadığını biliyorum.” 


Mezhep sınırları içinde ictihad, mutlak ictihadın aksine, her zaman 
mümkündür. Belli bir mezhebe bağlı bir müctehid, mezhep dairesinde ic- 
tihad yaparken şu sırayı izlemesi gerekir: Önce Ebu Hanife'nin, daha son- 
ra Ebu Yusufun, ondan sonra İmam Züfer'in ve nihayet Hasan b. Ziyâd'ın 
görüşlerini incelemesi lazımdır. Bu müctehidlerin üzerinde ittifak etme- 
dikleri meselelerde mezhepte müctehid olan kimse bunların birisini tercih 
edebilir. Bir görüşü tercih ettikten sonra artık ondan dönemez. Eğer, orta- 
da bunların açıklamadığı bir mesele varsa mezhepte müctehid olan kimse 
o mesele hakkında bir cevap bulmaya çalışır.” 

Hâdimi eserinde daha sonra taklit meselesi üzerinde duruyor. Tak- 
lit şer'i meselelerde delil aramaksızın bir müctehid veya bir mukallidin sö- 
zünü alıp onunla amel etmek demektir.“ Hâdimi'ye göre iman konusun- 
da taklit olmaz. İman hususunda taklide cevaz veren —hatta bunu emir te- 
lakki eden- ve tahkik ve tetkikleri (nazar) iman konularında yasaklayan gö- 
rüşleri Hâdimi kabul edilemez bulur. Zira “Allah'ın varlığını ve birliğini 
bilmek için akli araştırmanın şart olduğu icmâen sabittir.” 

Ameli ve şer'i konularda ise Hâdimi'nin zamanı için yalnızca taklit 
esastır. Zira onun çağında artık mutlak müctehid bulunmamaktadır. Hâdi- 
mi'ye göre, yalnızca mezhep imamlan ve onların talebeleri, bağımsız hü- 
küm çıkarma gücü ve yetkisine sahip oldukları için, daha sonrakiler —bu 
arada kendi çağdaşları- için taklit zarüridir: 
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“Mukallidin dayanağı, müctehidin görüşlerinden başkası değildir. 
Fukahâ görüşleri ile Kur'ân ve hadis arasında bir çelişkinin ve teza- 
tın söz konusu olması durumunda, fukahâ görüşü tercih edilmeli- 
dir. Zirâ Kur'ân ve hadis hakkında araştırmaya dayalı bilgi edinme, 
yalnızca müctehid için mümkündür.” 


Hâdimi'ye göre Kur'ân ve hadis metinlerinin analizini -mesela 
hangi ayetlerin nâsih hangilerinin mensüh, hangilerinin te'vil ve hangile- 
rinin muhassas olduklarını— yalnızca müctehid ortaya koyabilir. 

Görüldüğü gibi Hâdimi ictihad konusunu genel hatlarıyla ve muh- 
tasar bir şekilde açıklıyor. Taklidi iman hususlarında reddetse de ve mez- 
hepte müctehide, şahsi görüş bildirme bakımından kısmi bir ictihad yet- 
kisi tanısa da, görüşleri hâlâ çok gelenekseldir. Sünni mezhep imamları- 
nın görüşleri onun için de mutlak geçerlidir. İctihad kapısının kapandığı- 
na dair yerleşmiş inancı onun da taşıdığını görüyoruz. Onun ictihad im- 
kân ve yetkisinin tekrar tanınmasına yönelik bir talebi kesinlikle söz ko- 
nusu değildir. Diğer çağdaşları gibi o da bağlı olduğu mezhebin imamla- 
rının görüşlerini taklit ediyor. Yine görüldüğü gibi, çağında müctehid bu- 
lunmadığına inandığından şer'i bir hüküm çıkarmak için Kur'ân ve hadi- 
se başvurmayı reddediyor. Kendisini de Hanefi mezhebine bağlı bir mu- 
kallid olarak görüyor. 

Buna rağmen Hâdimi'nin son dönem Osmanlı fıkıh usulcüleri ara- 
sında önemli bir yeri olduğu yadsınamaz. Yukarda da söylediğimiz gibi adı 
geçen eseri çok beğenilmiş ve ulema tarafından tutulmuş, 18. ve 19. yüzyıl 
Osmanlı medreselerinde fikıh usulünün temel kitapları arasında yer almış- 
tır. Bu teveccüh herhalde, eserin bilhassa fikıh usulü konularını muhtasa- 
ran, kısa ve özlü bir şekilde ele almasından dolayıdır. 

Hâdimi'nin fıkıh usulüne en büyük katkısı kuşkusuz, Mecâmi'nin 
sonuna eklediği bir bölümde ele aldığı İslam hukukuna ait külli kaideler- 
dir (“kavâid-i külliye”). Bunlar, fıkhın esaslarını teşkil eden usül ve delille- 
rin birer özetidir. Burada, İslam hukukunun temel kaidelerine; aile, miras 
ve ticaret hukukuna (mülk, alışveriş vs) ait maddeler bulunmaktadır.” Bu 
kaidelerden bazıları şunlardır: 
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Bir işten maksat ne ise hüküm ona göredir. 

Kadim kıdemi üzere terk edilir. 

Bir zamanda sabit olan şeyin hilafına delil olmadıkça bekasiyle 
hüküm olunur. 

Tasrih mukabilinde delalete itibar yoktur. 

Mevrid-i nassda ictihada mesağ yoktur. 

Zarar izale olunur. 

Zarar imkânlar ölçüsünde defolunur. 

Zaruretler, memnu olan şeyleri mübah kılar. 

Mani zail olduğunda memnu avdet eder. 

Zaruretler, kendi miktarlarınca taktir olunurlar. 

Kişi ikrariyle muahaza olunur. 

Başkasının mülkünde tasarrufla emretmek, batıldır. 

Birisinin, meşru bir sebep olmaksızın başkasının malını 
(haksız yere) alması caiz değildir. 

Defi mefâsid, celbi menâfiden evlâdır. 

Iztırar, başkasının hakkını iptal etmez. 

Burhan ile sabit olan şey, iyânen sabit gibidir. 

Bir fiilin hükmü failine muzaf kılınır ve mücbir olmadıkça 
âmirine muzaf kılınmaz. 

Çocuk, akıl-baliğ olmadan önce yaptıklarından sorumlu tutulmaz. 

Hakimin hükmü, bu hüküm şer'i hükümlere aykırı değilse 
uygulanır. 

Bir İslam ülkesinde (Dârü'l İslam) şer'i hükümleri bilmeme, 
mazeret değildir. 

Müctehidin bir mesele hakkında verdiği hüküm bağlayıcıdır. 

Helal ve haram ictima etse, haram helala galip gelir. 

Şer'i hükümler için sebep (delil) aranır. 

Müctehidin hükmü (duruma göre) vücub veya nedb ifade edebilir. 

Yeminler lafızlara göre muteber olur, niyetlere göre değil. 

Başkasının aleyhine ikrar geçersizdir. 

Borcun borç ile mübadelesi batıldır. 

Tercih, illetlerin çokluğuna göre olmaz. 


НАрімї' мім ESERLERİNDE KELAM, FIKIH VE TASAVVUF 


Kişinin kendi mülkünde tasarrufu, ancak komşu zarar 
görmezse sahihtir. 

İslam memleketinde (Dârü'l-İslam) cehalet özür değildir. 

Şüpheli şeylerde haram sabit olur. 

Borçlar misliyle ödenir. 

Vâkıfın şartı, Şâri'nin nassı gibidir. 

Örf, ancak fukahânın ictihadına aykırı düşmediği zaman hüccet olur. 

İcma dışında ictihad, delili sabit olmadıkça bağlayıcı değildir. 

Cahil için fetva, müctehid için ictihad gibidir. 

Sultana ma'siyette itaat yoktur. İtaat ma'rufta vardır. 

İtikadi hususlarda zanna itibar yoktur. 

Buluğdan önce çocuğun (fiili) kerahetle tavsif olunmaz. 

Zulme uğrayan başkasına zulmedemez. 

Kadı'nın hükmü şer'i hükümlere uygun olursa geçerlidir. 


Mecâmi'de sıralanan bu hükümler, İbn Nüceym'in el-Eşbah adlı 
eserindeki kaidelerle birlikte, Osmanlı'nın son dönemlerinde derlenen ve 
uygulamaya konulan Mecellenin, “külli kâideler” bölümünün temelini 
oluşturmuştur.” Mecelle'nin birçok maddesi Mecâmi'den etkilenmiş veya 
aynen ondan alınmıştır. Medrese geleneğinden gelen Ömer Nasühi Bil- 
men (öl. 1971) Mecelle'de, doğrudan Mecâmi'den alınmış 38 madde tespit 
etmiştir.* Mecelle ve Mecâmi'nin karşılaştırmalı incelenmesi belki daha 
başka neticeler verecektir. Böyle bir inceleme, bu çalışmanın kapsamını 
aşacağından, biz yukarıda yazılanlarla yetineceğiz. 


İlhâmın Bilgi ve Delil Olma Yönünden Değeri 

Nesefi gibi Hâdimi de filah için nassın (Kur'ân ve Sünnet) zahiri ma- 
nasının esas olduğu görüşündedir. Dolayısıyla nassın zâhiri anlamından çı- 
kanlar hüküm fıkhi bir değer taşır. Bu görüşe göre nassın zahiri hükümleri- 
ni kabul etmemek veya hafife almak küfürdür. Hâdimi, Berika'sında, nassın 
zâhiri manasını önemsemeyen Bâtıniye'yi eleştirir. Hâdimi'nin Bâtıniye adı 
altında kimleri ve hangi grupları kastettiği, Berfka'da yazılanlardan da anlaşı- 
lacağı üzere açıktır. Bunlar İsmailiye ve Melahide'dir.5 İsmaililerin, özellikle 
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12. yüzyılda Sünniler -bilhassa Selçuklular- tarafından büyük bir tehdit ola- 
rak algılandıklarını biliyoruz.“ Yine aynı asırda etkili olan İsmaililer'in Niza- 
riye kolu, Sünni âlimler tarafından Melahide olarak nitelendirilmiştir.” Bun- 
lar, nassların zahiri manalannı kabul etmezler; gerçek anlamlan, ancak Tan- 
п ile ilişki kurabilen “masum imamın” bilebileceğini savunurlar. 

Batıniye'nin bu öğretisinin tasavvufi tecrübe ile bir alakası yoktur. 
Nassın zâhiri mânasını esas alma mecburiyeti, ayet ve hadislerde, mutasav- 
vıfların ilham yoluyla keşfedebilecekleri bâtıni manaların ve hakikatlerin 
varlığını reddetmeyi gerektirmez. Hâdimi'ye göre bu tür tecrübe ve keşif- 
lerin küfürle ve Bâtıniye öğretisiyle bir alakası yoktur. Tersine, bunlar kâ- 
mil imanın ve geniş irfanın göstergesidir." 

Hâdimi bu çerçevede, feyiz yoluyla kalbe ulaştırılan bilginin (il- 
ham) İslam hukukundaki yerini tartışır. Diğer birçok mutasavvıf ve fakihi 
de meşgul eden ilhamın delil olarak kullanılmasına ilişkin görüşleri iki 
noktada toplamak mümkündür. 1. İlham, en doğru bilgi olup kesin delil 
kabul edilir. 2. İlham, kesin bilgi değildir ve dini alanda delil olarak kulla- 
nılamaz. Başta sufiler olmak üzere Gazali, Fahreddin er-Râzi, İbn Haldün 
ve Zebidi gibi âlimler birinci görüşü savunmuşlardır.” Bunlara göre il- 
ham, Allah veya melek tarafından kalbe ulaştırılan bilgidir. Bu bilgi en 
doğru bilgidir. Bunlar görüşlerini, Kur'ân ve hadislerden yaptıkları bir di- 
zi alıntılarla açıklamaya çalışmışlardır. Hâdimi bu görüşe katılmaz. Al- 
lah'ın muttaki kullarının kalbine feyiz yoluyla bildirdiği bilgi birçok ba- 
kımdan iştiğrak anında Hz. Peygambere vâki ilhama benzese de, başkala- 
п için her hangi bir hüküm ifade etmez ve bağlayıcı değildir. Böyle bir il- 
hamın kudsiyeti kabul edilmiş olsa dahi, neticeleri bu lutfa mazhar olan 
kişinin şahsına münhasırdır. Diğer Müslümanların bu bilgiye uyma veya 
bu bilgiye göre amel etme mecburiyetleri yoktur. Kaldı ki, böyle bir bilgi- 
nin kesin olarak vehim olmadığını söylemek zordur. Bu itibarla ilahi bir 
lütuf olarak fertlere vaki olan ilham (ve bu yolla elde edilen bilgi) subjek- 
tif ve şahsidir; adli veya hukuki hiçbir hükmü ve bağlayıcılığı yoktur. Zira 
dini-fıkhi bilginin kaynağı ilham ve keşif değil, Kur'ân ve Sünnettir. Yok- 
sa Peygamber ve ashabı, meselelerin çözümü için Kur'ân'a başvurmazlar 
ve ictihad yapmazlardı.”” 
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Bu açıklamalar, Hâdimi'nin ilham konusunda, çoğunluğunu ke- 
lamcı ve fakihlerin oluşturduğu bir grup tarafından savunulan ikinci tezi 
desteklediğini göstermektedir. Buna göre, insan kalbine bazı bilgilerin il- 
ham edilmesi mümkün olmakla birlikte bunlar genel geçerliliği bulunan 
kesin bilgi kaynağı teşkil etmez ve dini alanda delil olarak kullanılamaz." 


Tütün Meselesi: Helal mi, Haram mı? 


16. yüzyılda Osmanlı'nın еп ücra köşelerine kadar yayılan tütün kul- 
lanımı, özellikle 17. yüzyılda, ulema arasında üzerinde en çok tartışılan, mü- 
bahese ve münakaşa edilen konulardan birisi olmuştur.” Bu yüzyılda ule- 
ma, dini kaynaklarda zikredilmeyen ve mezhep imamlarının da açıkça çö- 
zümlemediği yeni bir dini mesele ile karşı karşıya kalmıştır. Osmanlı ulema- 
sının konu hakkında farklı farklı görüşler ileri sürmeleri, bu yüzden şaşıla- 
cak bir durum değildir. Kadızadeliler hareketine bağlı vaizlerin sarayda nü- 
fuz kazanmaları neticesinde siyasi bir nitelik kazanan tütün meselesi hak- 
kındaki tartışmalar İstanbul'da bir ara sokak çatışmalarına kadar varmıştır. 

Tartışma ve kavgalar tütün kullanımının haram mı, helal mi oldu- 
ğu noktasında yoğunlaşmıştır. Kadızadeliler kahve gibi tütünü de bidat-ı 
seyyie olarak nitelendirmişler ve kullanımının haram olduğuna hükmet- 
mişlerdir.” Muhtemelen onların tesiriyle Şeyhülislam Ahizade Hüseyin 
Efendi (öl. 1634) tütünün haram olduğuna dair fetva vermiştir.” Şaban b. 
İshak el-İsrâili (öl. 1600 civarında) adlı, hakkında fazla bir bilgiye sahip ol- 
madığımız Yahudi kökenli bir tabip, tütün bitkisinin faydaları ve bu bitki 
ile yapılan tedavi usullerini ele alan İspanyolca bir eseri Arapça'ya tercüme 
ederek, tartışmaların alevlenmesine sebep olmuştur. 

Taraflar arasındaki bu çekişmeler karşısında önce tarafsız kalmayı 
yeğleyen Sultan IV. Murad (1623-1640), daha sonra, 1633 yılında hem tü- 
tün, hem de kahve kullanımını yasakladı. Ne var ki tütün kullanımı yayıl- 
maya devam etti.” 

Tütün konusunun, 18. yüzyılda da hâlâ önemli bir tartışma madde- 
si olma özelliğine sahip olduğunu görüyoruz. Bu yüzden, Hâdimi gibi 
Anadolu'nun küçük bir kasabasında yaşayan âlimlerin bu konuyla meşgul 
olması şaşılacak bir durum değildir. Hâdimi, hac seyahati sırasında tütü- 
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nün, yoğunluklu olarak Arapların yaşadığı şehirlerde de yayıldığını tespit 
etmiştir. Hakikaten Suriyeli müellif Muradi, satranç oyunu ve kahve gibi 
tününün de Şam eğlencelerinin vazgeçilmez öğelerinden biri olduğunu 
yazmaktadır.” 

Hâdimi'nin, Şam'da bizzat şahit olduğu tütün tartışmalarından yo- 
la çıkarak konuyla ilgili Risâle f hakki'd-duhân adlı Arapça bir risale kaleme 
aldığını daha önce sóylemistik.% Adı geçen risalede yazar, konu hakkında- 
ki tartışmaların genel bir değerlendirmesini yapar. Tütün hakkında farklı 
ve hatta karşıt görüşlerin olduğunu, “gıyle, gâle” şeklinde rivayetlerin bu- 
lunduğunu ve nihayet karşıt tezleri ele alan birçok risalenin yazıldığını be- 
lirtir. Müellife göre âlimlerden bir grup, tütünün helal olduğunu savunur- 
ken, diğer bir grup ise haram olduğuna hükmetmiştir. Hangi görüşün sağ- 
lam temellere dayandığını ve güvenilir olduğunu ortaya koyabilmek ve bir 
tercih yapabilmek için karşıt grupların tezlerini ve delillerini ortaya koy- 
mak gerekir. Risale bu gaye ile kaleme alınmıştır. 

Hadimi önce tütünün haram olduğunu iddia eden âlimlerin gö- 
rüşlerini ele alır. “Haramdır” görüşünde olanların delili kıyasdır. Onlar 
tütün ile, insana zarar veren maddeler içerdiği veya ısrafa yol açtığı için 
yasaklanan şeyleri kıyas ederler. Hâdimi'ye göre tütünün hükmü, fıkıh 
ilminin konusudur. Tütünü yasaklama, bir bilgiye (delile) dayanmalıdır. 
Kaynaklardan hüküm çıkarma işi müctehidin görevidir. Artık bir mücte- 
hid bulunmadığına göre, tütünü yasaklayan görüş fıkhi açıdan temelsiz- 
dir. Delili de zannidir. Zira Kur'ân'daki ısrafı, eziyetetmeyi ve habis dav- 
ranışları yasaklayan ayetlere dayanarak, kıyasla, tütünün zararlı madde- 
ler içerdiğinden dolayı haram olduğuna hükmetmek, kesin değil zanni 
biligiye dayanır. 

Hâdimi ye göre, kaynaklarda açık ve kesin bir bilgi bulunmadı! 
gerekçesiyle tütünün cevazına hükmeden âlimlerin görüşleri de tartış- 
malıdır. Bunlar Kur'ân'ın Bakara suresi 29. ayetindeki “yerde olanların 
hepisini sizin için yaratan O'dur” şeklindeki ifadeye ve eşyanın esas ola- 
rak mübah olduğu prensibine dayanmaktadırlar. Hatta tütünün şifa kay- 
nağı olduğunu ve örneğin kişiyi uyanık ve zinde tuttuğunu iddia eden- 
ler vardır. 


160 HADİMİ”NİN ESERLERİNDE KELAM, FIKIH VE TASAVVUF 


Hâdimi bu değerlendirmelerden sonra, ulemanın tütün konusun- 
da ittifak etmediğini hatırlatır. Ona göre, bir yerde ittifak yoksa, orada şüp- 
he ve zan var demektir. “Tütün haramdır” diyemesek de şüpheli şeylerden 
kaçınmak esas olduğundan, Müslümanların mümküm mertebe tütünden 
sakınması gerekmektedir. Ayrıca tütün alışkanlığa yol açtığından onu içen 
tütün bağımlısı olur. 

Sonuç olarak, Hâdimi'nin tütün konusunda haram ile helal arasın- 
da bir yerde durduğunu, dolayısıyla fıkhen mekrüh olduğuna kanaat getir- 
diğini söyleyebiliriz. 


Kahve: Tartışmalı Bir İçecek 


Tütün gibi kahve de İslam kültür ve düşünce tarihinde ciddi tartış- 
maların çıkmasına sebep olmuş ve özellikle 16. yüzyıldan itibaren, dini, 
fıkhi ve edebi mübahase ve münakaşaların önemli bir unsurunu teşkil et- 
miştir. Bu polemik ve tartışmaların izlerini özellikle tarihi kaynaklar, fetva 
kitapları ve bazı risalelerde bulmak mümkündür."” 

Osmanlılar kahve ile 16. yüzyılın ortalarında tanışmışlardır. Hem 
evlerde hem de kahvehanelerde içilmeye başlanan kahve 18. yüzyıla gelin- 
diğinde Anadolu'nun en ücra kasabalarında bile yaygın bir tüketim madde- 
si haline gelmiştir. Öyle ki, kahve fincanları ve cezve bu yüzyılda fakir aile- 
lerin evlerinde bile eksik olmayan bir ev eşyasıdır."*” 

Kahve'nin bu şekilde yaygınlık kazanması ve özellikle İstan- 
bul'da kahvehanelerin ilgi odağı haline gelmesi üzerine ulema tarafın- 
dan, onu içmenin dini hükmü ile ilgili olarak çeşitli görüşler ortaya atıl- 
mıştır. Zararlı olduğunu iddia ederek kahvenin yasaklanmasını isteyen- 
ler olduğu gibi, tersini söyleyenler de çıkmıştır." Ne var ki, siyasi endi- 
şelerin de etkisiyle uzun süre kahve ve kahvehanelere karşı mücadele 
edilmiş; birer fesat yuvası haline geldiği gerekçesiyle kahvehaneler kapa- 
tılmış, örneğin IV. Murad'ın fermanıyla sadece Eyüp'te 120 kahve dük- 
kini yıktirilmiştir.”? 

17. yüzyıl boyunca da zaman zaman yasaklanan kahve buna rağ- 
men Anadolu'nun en küçük kasabalarına kadar yayılmıştır. Fakat kahve tü- 
ketiminin bu kadar yaygınlaşması Hâdimi'yi pek memnun etmiş görün- 
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memektedir. Nitekim, Berika'da iki ауп yerde bu konuyu ele alınış, bunun- 
la yetinmeyip aynca bir risale yazmıştır.“* 

Risâle fi hakkı'-kahve adını taşıyan risalede yazar, önce İbn Hacer el- 
Askalâni'nin şerhinin haşiyelerinde kahve konusunda birbirine zıt görüş 
ve açıklamaların bulunduğunu belirtir. Hâdimi bu görüşlerden ikisini aşı- 
п bulur: r. Kahveyi sarhoşluk veren maddelere kıyasla haram kabul eden 
görüş, 2. Kahveyi ibadet ve zikir için vücudu uyanık ve zinde tutan bir mad- 
de olarak değerlendiren görüş. 

Hâdimi'ye göre kahvenin haram olduğuna dair dini kaynaklarda 
kesin bir bilgi bulunmamaktadır: 


“Kahve ile ilgili olarak diyorum ki, kahvenin haram olduğuna iliş- 
kin kesin bir delil yoktur. Bununla beraber kahve içmemek daha iyi- 
dir.”” 


Bu alıntıdan da anlaşılacağı gibi Hâdimi kahveyi dini bakımdan hük- 
mü şüpheli bir içecek olarak görüyor. Ona göre, şüpheli şeylerden kaçınmak 
esas olduğundan kahvenin içilmemesi içilmesinden daha iyidir. Zira: 


“Kahve, sarhoş edici bir madde içermiyorsa da, kuruluk ve soğuk- 
luk karışımı olduğu için insan sağlığına zarar veriyor. Sağlığı koru- 
mak ise farzdır.”"*“ 


Hâdimi'ye göre kahve içmeyi, gereksiz harcama ve taklit olarak ka- 
bul eden âlimler de vardır. 

Görüldüğü gibi Hâdimi kahvenin haramlılığına dair dini kaynak- 
larda açık bir delil olmasa da, içilmesine sıcak bakmıyor. Başka birçok ko- 
nuda olduğu gibi bu konudaki değerlendirmesini bir murakabesine dayan- 
dırarak şu şekilde aktarıyor. 


“Hadim'de, sabah camide itikafta zikir ile meşgul iken kalbime bir 
nur geldi. Bu nurun çoğalmasına çalıştım. Fakat bu nur, benim 
kahve pişirilen bir alet nedeniyle dikkatimin dağılması neticesinde 
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kayboldu. Buna mâni olamadım ve uyandım. Biraz sonra arkadaş- 
larım (pişirilen) kahveyi getirdiler. Ben vecd halindeydim. Bu vazi- 
yette, bana ve arkadaşlarıma kahve sunulurken babam göründü ve 
kahveyi içmememi söyledi. Ben de içmedim. Kahve elimde kala kal- 
dı, onu bir tarafa koyamadım. Bu durum karşısında çok utandım. 
Sonra bana su verdiler. Fakat su, kahve bulaşığı nedeniyle berrak 
değildi. Bunda, kahvenin içilmemesine ilişkin bir işâret olduğunu 
anladım. Bunun sonucu, kahve içmeyi kendime yasak ettim.”” 


Hâdimi kahve meselesini bidat çerçevesinde de ele alır. Ona göre 
hem tütün, hem de kahve insanın âdetleri ile ilgili bir bidattır. Daha önce 
de gördüğümüz gibi bu çeşit bidatlar ona göre, dalalet değil, mehrühtur.”” 


TASAVVUFUN MEŞRULUĞU İLE İLGİLİ SORULAR, TARTIŞMALAR 


Tasavvufi uygulamaların dini-şer'i kurallara uygunluğu meselesi 
İslam'ın ilk devirlerinden itibaren fikıkçılarla sufiler arasında tartışılan 
önemli bir konu olmuştur. Sorun, Osmanlı Devleti'nde, 17. yüzyılda bile 
hâlâ kesin bir çözüme kavuşturulmuş değildi. Bu dönemde sufilerin mera- 
simlerini eleştiren, hatta bunları dine aykırı bulan âlim ve vaizlerin sayısı 
epeyce fazladır. Bunların başında Kadızadeli hareketinin önde gelen isim- 
leri Muhammed Kadızade (öl. 1635), Muhammed Üstüvâni (öl. 1661) ve 
Muhammed Vani (öl. 1685) gelmektedir.“ Tasavvuf erbabı ise kendilerine 
yöneltilen eleştiri ve suçlamaları kararlı bir şekilde reddetmiş ve uygulama- 
larının dini kurallara aykırı olmadığını kesin bir dille savunmuşlardır. 

İki grup arasındaki tartışmalar ve söz düelloları Hâdimi'nin zama- 
nında etkisini ve hızını kesmiş görünmekle beraber, tamamen gündem- 
den çıkmış da değildir. İşte tam böyle bir zamanda o, hem bir zâhir âlimi 
ve hem de bir sufi olarak ortaya çıkmış, Kadızadelilerin esin kaynağı olan 
Birgivi Mehmed Efendi'nin tasavvuf karşıtı gibi algılanan görüşlerini yeni- 
den yorumlayarak orta bir yol bulunmasına çalışmıştır. Ortalıkta, söz ve 
davranışlarıyla dini kuralların sınırlarını aşan birçok sahte sufinin dolaş- 
masından yakınan Hâdimi bunlara bakarak, bütün sufilerin suçlanamaya- 
cağını ve gerçek tasavvufun reddedilemeyeceğini savunmuştur. Eserlerin- 
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de şer'i ve dini kaidelere uygun bir tasavvufun esaslarını açıklayan Hâdimi 
şüpheli bulduğu ve hatta fıkhi hükümlere aykırı olarak nitelendirdiği bazı 
uygulamaları da tartışmaktan geri durmamıştır. 


Tasavvuf Yolunun Din ile Uygunluğu Meselesi 

Yukarda da açıklandığı gibi Hâdimi, zâhir ile bâtıni tecrübeler —şe- 
riat ile tarikat— arasında bir çelişkinin olmadığını savunmuştur. Osmanlı 
Devleti'nde Müslümanların dini ve kültürel hayatları üzerindeki inkâr edi- 
lemez tesirler bırakan Birgivi'nin kimi görüşlerinin tasavvuf ve tarikat kar- 
şıtı olarak algılandığı bilinen bir gerçektir. Hâdimi bu görüşleri revize et- 
meden ve yeniden yorumlamadan zihinlerdeki etkisinin giderilemeyeceği- 
ni ve şeriat-tarikat ilişkisinde orta bir yolun bulunamayacağını anlamış gö- 
rünmektedir. Nitekim Birgivi'nin Tarikat-i Muhammediyye"sinin şerhi olan 
Berika'da, Kadızadelilerin tasavvuf karşıtı görüşlerine dayanarak olarak kul- 
landıkları ifadeleri şerh ederek bunların nasıl anlaşılması gerektiğini yaz- 
mıştır. Aşağıdaki örnek, onun, şeriat ve tarikatın birbirine aykırı olmadığı 
tezini savunduğunu açıkça göstermektedir. Önce Tarikat-i Muhammedi- 
ye'de şu bölümü okuyalım: 


“.. O halde, ilme istekli olan kişi! Sana gereken, tahsile devam edip 
çaba sarfetmektir. Zamanımızın cahil mutasavviflarına kulak ver- 
me. Onlar diyorlar ki: “llim bir hicaptır. Bu hicabı kaldırmak ancak 
keşif ile hâsıl olur; tahsile, okumaya gerek yoktur. Bu yalan, sapık- 
lık ve sapıttırmaktır...”"” 


Şimdi Hâdimi'nin bu bölüme yazdığı yorumu okuyalım: 


“Derim ki, musannif (Birgivi), ilmin ibadetten üstün olduğunu 
Kitap, Sünnet ve fakihlerin sözleriyle ispat ettikten sonra ilmin el- 
de edilmesinde, muhalifin bu husustaki sözlerine aldırış etmek- 
sizin çalışmayı ve gayret göstermeyi tavsiye ediyor. İlim tahsiline 
devam etmek, onu kazanmak için külfet ve meşakkatleri yüklen- 
mekle olur. Çünkü onun şerefi büyüktür ve yukarda anlatıldığı gi- 
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bi onun fazileti kuvvetlidir. Sufilerin câhilleri, bâtında olmayan 
bir şeyi izhar etmek için bunu söylerler. Onların sufiliği, kendile- 
rinden menküldür veya halkın onları sufi zannetmesi sebebiyle- 
dir. Yoksa gerçekte böyle değildirler. Çünkü sufi aslında, şeriatla- 
rın en sahihiyle şeriatlanmış ve sünnetlerin en doğrusuyla sün- 
netlenmiş kimsedir. Kısaca şeriatı her yönüyle yaşayan takva elbi- 
sesi ile hayatını sürdürendir. 

Musannif “zamanımızdaki câhil sufiler” demiştir. Bununla çev- 
remizdeki sufilerin câhillerini kastetmiştir. Musannifin zamanı do- 
kuzuncu hicri asırdır. “Câhillerle” ve “zamanla” kayıtlamada her bir 
sufinin öyle olmadığına bir işâret hatta bir delâlet vardır. Nitekim 
bu durum, her bir tâife için geçerlidir. Fakihler ve âlimler arasında 
olduğu gibi onlar arasında da fâsıklar ve salihler vardır. Muhaddis- 
ler, müfessirler, melikler, emirler, kadılar, çarşı halkı ve sanat erba- 
bı gibileri de aynı olup onların içinde de hem fâsık hem salih kim- 
seler bulunmaktadır. O halde kötülemeden kasıt, bütün bir zümre- 
yi kötülemek değildir.” 


Görüldüğü gibi Hâdimi, Birgivi'nin sözlerini ve sufilere yönelik 
eleştirilerini tevil ediyor ve bu eleştirilerin bütün tasavvuf erbabını kapsa- 
madığını ısrarla vurguluyor. Birgivi'nin burada gerçek mutasavvıfları değil, 
zamanındaki cahil ve sahte sufileri hedef aldığını savunuyor. Ona göre ger- 
çek mutasavvıf, şeriatı ve sünneti benimser ve dine aykırı söz ve davranış- 
lardan uzak durur. 

Böylece Hâdimi biri yerilmesi, diğeri övülmesi gereken iki sufi ti- 
pinden bahsediyor. Bu iki tipin aslında her meslekte, sosyal hayatın her 
alanında bulunduğuna dikkat çeken Hâdimi fakihler, müfessirler, yöneti- 
ciler ve yargıçlar arasında da işini ve mesleğini hakkıyla yapanların bulun- 
duğu gibi, günakkâr, bilgisiz ve ehliyetsizlerin de var olduğuna işaret edi- 
yor. Dolayısıyla Birgivi'nin eleştirilerini bu çerçevede değerlendirmemizi 
istiyor. Birgivi, şeriata ve Hz. Muhammed'in sünnetine bağlı tasavvufu ve 
mutasavvıfları değil, aksine sufi geçinen cahil ve sahtekârları suçlamıştır. 
Hâdimi bunları şöyle tanımlıyor: 
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“İşte o sufiler topluluğunun câhilleri derler ki: “İlim, tecelliyat ve 
mükâşefat gibi ... kuds nurlarını müşâhede etmenin önünde bir hi- 
captır, perdedir”. Bu (söz), cehâlettir, bilgisizliktir. Zirâ müşâhede 
durumu, ilim ile artar ve marifet ile tekemmül eder. Hicap, ancak 
cehâlettir... Halbuki meşhur mutasavvıfların çoğu ilimde derinleş- 
miş olup müctehittirler.””” 


Hâdimi'ye göre sahte şeyhler ve müritleri, bilginin sadece keşif ile 
elde edildiğine, keşfin de kalbin tezkiyesi ve dâimi zikir ile hâsıl olduğuna 
inanırlar. Hâdimi bu inanışı “bu sözleri yalandır” ifadesiyle reddeder ve ya- 
lanlığını, Buhâri'de geçen şu hadisle açıklar: “İlim ancak öğrenmeyle 
mümkündür.” 

Hâdimi ilmin kaynağının keşif değil, Kitap ve Sünnet olduğu nokta- 
sında Birgivi ile ittifak ediyor. Keşfin bilginin kaynağı olmadığını, çeşitli 
hadis ve haberlerle açıklamaya çalışan müellifimiz, bu ümmetin en hayır- 
Шап olarak nitelendirdiği sahabenin hiçbirinin “bana ilham olundu veya 
keşif ile vâkıf oldum, bu haramdır, şu helâldir” demediğine dikkat çekiyor. 

Hâdimi'ye göre bu tip sufilerin bir başka özelliği şudur: Bunlar ta- 
dil-i erkâna riayet etmeden namaz kılarlar ve namazda Kur'ân'ı yanlış 
okurlar. Gerçi çeşitli nedenlerle Kur'ân okumayı öğrenemeyen kişiler için 
ruhsat vardır, ancak sahte sufiler Kur'ân'ı ona ehemmiyet vermedikleri için 
yanlış okurlar. Bu durumda Birgivi'nin sert eleştirilerine hak veren Hâdi- 
mi kendi döneminde de namaza ve Kur'ân kıratına ehemmiyet vermeyen 
sufilerin bulunmasından yakınmaktadır. 


“Onlar Allah'a kavuşmuş olduklarını iddia ederler. Hayır, O'na 
ulaşmış değillerdir. Bilakis şeytana ulaşmışladır. Onun emrini yeri- 
ne getirmektedirler ve onun delâlet ettiği şeye gitmekte ve onun yo- 
lu üzerinde yürümektedirler.”"" 


Hâdimi tasavvufun dine uygunluğu meselesini Risâletü7-Besmele 
adlı eserinde de tartışır. Soru cevap tekniği ile konu orada şu şekilde ele 
alınır: 
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“Denilirse, biz bazı ilim sahiplerini görmekteyiz ki, bu yoldan (ta- 
savvuf yolundan) men ederler ve bazı sâliklerini de kâfir sayarlar. 
Derim ki, bahsi geçen men etmek (şeriata ve sünnete dayanan) bu 
yol (tarikat) için değildir ve onların men etmesi bu yola ait olamaz. 
Onların men ettiği şey, zorla bu güzel yolu şahsi arzularına tâbi kı- 
lıp tasavvuf ehlinin sözlerini kendilerine uydurmak ve sağlam şeri- 
at yolundan çıkmaktır. Böylece sırat-ı müstakimi terk etmektir.”"5 


Görüldüğü gibi Hâdimi bazı âlimlerin tasavvuf ve tarikat karşıtlığı 
gibi algılanan sözlerini yorumlayarak kastedilenin, şeriata dayanan bir tasav- 
vuf anlayışı ve yolu olmadığını ısrarla vurguluyor. Toplumda her zaman ta- 
savvuf yolunu istismar eden sahte ve cahil sufilerin bulunduğunu belirten 
Hâdimi, bunların haklı olarak eleştirildiğini ve halkın bunlara karşı uyanl- 
dığını ifade ediyor. Birgivi'nin eleştiri ve suçlamalarının da bu kapsamda de- 
ğerlendirilmesini isteyen Hâdimi, Kitap ve Sünnet'e dayanan tasavvufun 
övülmeye layık, caiz, hatta nefis terbiyesi için vâcip olduğuna inanıyor." 


Nakşibendiye Tarikatı”nın Temel Esasları 

Hâdimi'nin, Nakşibendiye tarikatına müntesip olduğunu daha ön- 
ce söylemiştik. Verdiği eserlerde tasavvuf konusu önemli bir yer tutar. Nak- 
şibendiye hakkında yazdığı risaleler daha sonra çok tutulmuş ve günümü- 
ze kadar gelmiştir. Bunların başında Risâletü'n-Nakşibendiyye gelmektedir. 
б varaktan oluşan eser Arapça'dır. Birçok kütüphanede nüshası bulunan 
risalede yazar, Nakşibendiye'nin temel esaslarını kısa ve özlü bir biçimde 
ele almaktadır.” 

Hâdimi'ye göre tasavvufun nihayi gayesi fenâ fiT-lah'tır (Allah'ta 
yok olmak). Allah Teâlâ'ya ulaşmak için tasavvufi tecrübeler yaşanmalı ve 
daima zikirle meşgul olunmalıdır. Nakşibendiye tarikatı bunu yapmakta- 
dır. Ancak tarikata girmenin birtakım şartları vardır. İlk şart, sahih imana 
sahip olmaktır (el-itikâd es-sahih). Risaleyi şerh eden Muhammed Münib 
sahih imandan kastın Ehl-i Sünnet akidesi olduğunu belirtmektedir.” Sa- 
hih iman temeline dayanan tarikata, sadık tevbe (et-tevbe es-sâdıka) ile giri- 
lir. Tevbe, kulun kusurunu Hakk'a götürmesi, günahlarını itirafla, pişman- 
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lığını beyân edip O'na sığınmasıdır. Hak erbabıyla helalleşme (el-istihlâl 
meʻa erbâbi'l-hukük), hasımla barışma (istirzâ el-husüm) ve en sahih şeriat 
ile amel etme hususunda dikkatli olma (el-dikkat-i aleT-ameli bi esahhi'ş- 
sera) diğer şartları oluşturur."9 Bunlardan başka müridin şeyhine her tür- 
lü edep ve hürmeti göstermesi, diğer mürit kardeşleriyle hizmet anlayışı 
içinde yaşaması, kendini zemmedilen her türlü kötü huy ve davranışlardan 
uzak tutması ve övülen ahlak ile donatması lazımdır. Dini vazifelerini hak- 
kıyla yerine getirmesi, Sünnet'e bağlı kalması, münker işlerden ve bidatlar- 
dan uzak durması da aynı derecede önemlidir. 

Hâdimi'ye göre, bir Nakşi'nin en belirgin özelliği, hayatının her ala- 
nında, ister ibadetlerde ister muamelatta, azimet'i prensip edinmesi, yal- 
nızca çok zorunlu durumlarda ruhsat'ı tercih etmesidir.” 

Nakşibendiye'nin temel prensiplerini bu şekilde açıklayan Hâdimi 
risalede daha sonra bu tarikata giren bir müridin vazifelerini ele alır. Bu va- 
zifelerin başında zikir gelir. Hâdimi'ye göre Allah Teâlâ'ya itaatin en güzel 
şekli olan zikir, aralıksız yerine getirilmesi gereken bir ibadettir. Günlük 
hayatta bazı şeyler kişiyi Allah'tan uzaklaştırır. Nefsin sınırsız istekleri ve 
ehl-i dünyanın lüzumsuz meşgaleleri ve birtakım dünyevi ihtiraslar Allah'ı 
unutturabilir. Bu yüzden mürit dikkatli olmalı, her an ve her yerde Allah'ı 
anmalı, O'nu anmaktan men eden şeylerden uzak durmalıdır. Bunun için 
“Allah” lafzı her adımda, her nefeste ve her düşüncede telaffuz edilmelidir. 
Bu, müridin elini eteğini tamamen dünyadan çekmesi ve katı bir zühd ha- 
yatı yaşaması demek değildir. Elbette dünyadan nasip alınacak, dünyevi va- 
zifeler ifa edilecek ve günlük hayatın içinde, dünya meşgalelerine mahküm 
kalmaksızın yaşanacaktır. Önemli olan “halvet der encümendir,” müridin 
maddi varlığıyla halk ile meşgul olurken gönlünün Hak ile olmasıdır. Dün- 
ya işlerinin, zikrin ihmaline yol açmamasıdır. Bununla beraber unutkanlık 
veya mesela şeytanın vesvesesi neticesinde dalgınlıkla zikrin kesilmesi her 
zaman vaki olabilir. Bu durumda mürit hemen kendine gelmelidir. Gusül 
veya abdest alarak halvete girmeli ve inzivada iken bir namaz”" eda etmeli- 
dir. Bundan sonra tevbe ve istiğfar gelir. Mürit, artık şeyhiyle rabıtaya ha- 
zırdır. Kalben ona bağlanıp, huzurunda veya başka bir yerde, o zatın suret 
ve siretini göz önünde bulundurmalıdır.” 
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Hâdimi'ye göre, ibadetlerde olduğu gibi zikir hususunda da azimet 
prensibi esas alınmalıdır. Zikirde azimet, mutlak inziva, uzlet, yani dünya 
işleri ve toplumdan çekilmektir (izolasyon). Bu halde iken kişi dini vecibe- 
leriyle meşgul olmalı ve bütün gücüyle kendini zikre vermelidir. Bu şekil- 
de mürit ahlakların en güzelini (ahlak-ı hamide) elde eder." 

Hâdimi risalesinde, bu giriş bilgilerini verdikten sonra, bir zikir 
merasimini bütün ayrıntılarıyla okuyucuya aktarır: 


“Önce inzivâya çekilinir, vird ile meşgul olunur. Abdest aldıktan 
sonra ikiden başlayarak oniki rekata kadar varan bir namaz kılınır. 
Gecenin ilk yarısında yemek molası verilir. Yemeği âile efrâdı ve ar- 
kadaşlar huzurunda yemekten kaçınılmalıdır. Öğlenin ilk yarısı 
mescidde geçirilir. Akşam namazına kadar, hatta mümkünse yatsı- 
ya kadar mescidde kalınır ve bu arada dâima vird ile meşgul olunur. 
Yatsı namazını müteâkip Mülk Suresi okunur ve vird tamamlanır. 
Sonra yatağa gidilir; yatakta Kâfirün Suresi, İhlâs Suresi, Felak ve 
Nâs Sureleri ile Haşr Suresi'nin son bölümü okunur. Bundan son- 
ra “estağfirullah, estağfirullah, estağfirullah ellezi lâ ilâhe illâ hüve'l- 
hayyu'-kayyüm ve etübu ileyh” diyerek tevbe edilip uykuya yatılır. Te- 
heccüd namazını eda etmek için gece yarısı tekrar kalkılır...'* Bun- 
dan sonra sabah namazına kadar virdle, zikirle meşgul olunur. Ge- 
rekiyorsa, tekrar bir süre uykuya yatılır. Sabah namazı için kalkılır, 
evde bir nâfile namaz kılınıp tevbe edilerek namazı cemaatle kıl- 
mak için mescide gidilir. Namazdan sonra yukarda anlatıldığı şekil- 
de tekrar virdle meşgul olunur.””” 


Görüldüğü gibi müellifimiz, dünya işlerinden izole bir vaziyette zikir- 
le meşgul olmayı ifade eden halveti anlatıyor.” Fakat halvetin vakti ve süresi 
hakkında bir işaret olmadığı için burada kastedilenin kırk günlük tam bir hal- 
vet mi, yoksa kısa süreli bir inzivaya çekilme mi olduğunu bilemiyoruz. Risa- 
lede kırk günlük halvet için kullanılan “erbain” kavramı da geçmiyor. Nakşi- 
bendiye'nin temel prensiplerinin ele alındığı bir risalede “erbain” teriminin 
geçmemesi, bu uygulamanın mezkur tarikatın esaslarına ait olmadığı şeklin- 
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de anlaşılabilir. Nitekim müellif meseleyi, soru cevap yöntemiyle yazılmış bir 
varaklık küçük başka bir risalede ele almıştır. Risâle fî erbâin adı taşıyan eser- 
de Hâdimi kendi talebelerinin, kırk gün süren inzivaya çekilme pratiğinin 
bidat olup olmadığınına dair sorularını tartışır.” Yazar önce, erba'ine delil 
olarak kullanılan iki hadisi değerlendirir ve bunların hem metin, hem de is- 
nad bakımından zayıf olduğu sonucuna vanr. Hadisler zayıf olduğuna göre 
erbainin —zayıf hadisle amel edilmesi caiz olsa da— fıkhi dayanağı yoktur. 


Risaletü'n-Nakşibendiye'ye Reddiye 

Hâdimi'nin saygın bir âlim olduğunu defalarca söyledik. Ancak bu, 
onun hiç tenkit edilmediği anlamına gelmez. Nitekim onu çeşitli konular- 
daki görüşlerinden dolayı eleştirenler çıkmıştır. Bunlardan biri Müzlif Efen- 
di adında tasavvuf karşıtı bir âlirndir. Maalesef bu kişinin hayatı, mesleği ve 
ilmi şahsiyeti hakkında hiçbir bilgi bulunmamaktadır. Hâdimi'nin öğrenci- 
lerinden Muhammed Karamâni'nin naklettiğine göre bu kişi, Hâdimi'nin 
Risâletü'n-Nakşibendiyye'sine bir reddiye yazmıştır.”" Muhammed Karamâ- 
ni de buna karşı Risâle fi'r.red “ale1 mu'tariz 'ale'r-Risâletü'n-Nakşibendiyye 
adında bir reddiye yazarak hocasını savunmaya çalışmıştır. 

Adı geçen risalenin başında Karamâni bazı kimselerin hocasının 
eseri hakkında yerli yersiz konuştuklarını, bazılarının da bilgisizlikten yan- 
lış yorumlar yaptıklarını, bunların toplumda Hâdimi ve diğer Nakşi şeyh- 
leri hakkında olumsuz bir kanaatin uyanmasına neden olduğunu; şüphe- 
leri defetmek ve gerçekleri ortaya koymak için bir risale yazmak durumun- 
da kaldığını belirtir. Hâdimi'yi kötüleyenlerin kimler olduklarını açıklama- 
yan yazar, bunlar hakkında “bazı” ve “herif” gibi küçültücü ifadeler kulla- 
nır. Yazara göre bu “herifler,” kıskançlık, cahillik ve vehim nedeniyle tasav- 
vufa ve Allah'ın lütfuna mazhar olmuş sufilere haksızca saldırırlar. Tasav- 
vuftan, nefis terbiyesinden ve takva derecelerinden bihaber olan bu zavallı- 
ların Hâdimi'yi, onun kullandığı kelime ve kavramları anlamaları, Karamâ- 
ni'ye göre mümkün değildir. Zira bunlara göre din yalnızca zâhirden ve 
fikhi kurallardan ibarettir. 

Bu girişten sonra yazar, Müzlif Efendi adındaki kişinin eleştirileri- 
ni yanıtlamaya geçer. İlk eleştiri, Nakşibendiye tarikatının dini meşruiyeti 
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ile ilgilidir. Karamâni mezkur tarikatın dine uygunluğunun, nakli ve akli 
delillerle sabit olduğunu ısrarla vurgular, toplumda şüphe ve yanlış anlaşıl- 
malara neden olan iddiaları tek tek değerlendirerek bunların temelsiz oldu- 
ğunu göstermeye çalışır. 

Nakşibendiliğe yöneltilen eleştirilerden bir diğeri şudur: Kâfirlerle 
ilgili âyet Nakşibendilerin durumunu izah ediyor. Nakşileri düpedüz küfürle 
itham eden bu iddiayı Karamâni reddeder: 


“Bu sözlerle gerçekten küfür ithamı kastediliyorsa, bunu söyleye- 
nin kendisi kâfir olur. Zirâ Nakşibendiye sâlikleri (aynı zamanda) 
Ehl-i sünnet'in önde gelen büyük şahsiyetlerinden sayılır. Bu it- 
ham, kesinlikle çok ağır ve tamamen haksızdır.””” 


Bir diğer iddiaya göre, Nakşibendilerin ibadet anlayışı, şeriatın ön- 
gördüğü ibadet anlayışıyla çelişmektedir. Nitekim Hâdimi, müridin sürek- 
li olarak zikir ve ibadetle meşgul olmasını, Nakşibendiye tarikatının esasla- 
rından saymıştır. Oysa şeriat kuldan böyle bir şey beklememektedir. Dola- 
yısıyla Nakşilerin bu prensibi şeriata aykırıdır ve kabul edilemez. Dini ve- 
cibelerin yeri ve zamanı bellidir. Bunlar belli vakitler yerine getirilir. 

Karamâni bu iddiayı da geri çevirir. Sufilerin ibadet anlayışının, şeri- 
atın öngördüğünden şeklen farklı olduğunu kabul etmekle beraber, daimi iba- 
detin gerçekte, şeriatın ruhuna aykırı olmadığını savunur. Şeriat ve tarikat bir- 
birine zıt değildir; bilakis birbirini tamamlayan iki unsurdur. Şeriat dini veci- 
beleri, belli zamanlarda -mesela namazı günün beş vaktinde, orucu Ramazan 
ayında— öngörmüş, tasavvuf ise sadece bunları yerine getirmeyi yeterli bulma- 
yıp sürekli ibadeti esas almıştır. Yazara göre sürekli ibadet halinde oluş kesin- 
likle şeriata aykırı değildir, tersine, dinin kamilen yaşanmasıdır. 

Bu yaklaşım tarzı ve bu ibadet anlayışı da eleştirilmiştir. Hâdimi ve 
onun şahsında Nakşibendiye, şeriatın emretmediği bir ameli, yerine geti- 
rilmesi gereken bir vecibe gibi göstermekle suçlanmıştır. Karamâni bu suç- 
lamayı da haksız ve temelsiz bulur. Ona göre tasavvufi pratikler (zikir gibi) 
fıkıh açısından mendüb kategorisine girer ve mendüb'lar, şeriatın tavsiye et- 
tiği amellerdendir. 
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“Şeriatın câiz görmediği her ameli biz de reddederiz. Bizim пури- 
lamalarımızı kemâle erme yolunu gösteren usüller olarak görmek 
lâzımdır.”"* 


Tasavvuf karşıtlarının din ve ibadet anlayışını eleştiren Karamâni di- 
nin sadece fıkıh kuralanna indirgenemeyeceğini, kemâle ermek için nefis ter- 
biyesi ve kalb tezkiyesinin gerekli olduğunu, bunları yerine getirenlerin şeri- 
atın sınırları dışına çıkmayıp, şeriatı kâmil anlamda yaşadıklarını ileri sürür. 

Hâdimi ve Nakşibendiye'ye yöneltilen bir başka suçlama, halvete 
girme uygulamasıdır. Tasavvuf karşıtlarına göre belirli zamanlarda ve be- 
lirli mekânlarda uzlet ve inzivaya çekilme bidattır. Karamani bu iddiayı da 
şöyle yanıtlamaktadır: 


“Hayır! İbâdet, zikir, talim ve terbiye maksadıyla bir yerde toplan- 
mak şeriata göre kesinlikle bidat değildir.” 


Karamâni tezini, çeşitli kaynaklardan alıntıladığı birçok hadise da- 
yandırır. Tasavvufun, ilimlerin en yücesi olduğuna inanan yazar, “kim on- 
dan nasibini almazsa onun sonu kötü olacaktır” diyerek, rakiplerini uya- 
rır. Tasavvufun Allah'a ulaştıran bir yol olarak tanınmasını talep eden 
müellif, o yoldan gidenlere hiç olmazsa saygı gösterilmesini talep eder. 

Diğer bir eleştiri zikir kelimesiyle ilgilidir. Tasavvuf karşıtları, zik- 
rin belirli şekillerde ve belirli kurallar dahilinde yapılacağına dair Kur'ân ve 
Sünnet'te bir delil bulunmadığını öne sürmüşlerdir. Nass'da geçen zikir 
sözcüğününtamamen genel anlamda kullanıldığını ve bu kelimenin tasav- 
vuftaki zikir ayinlerini ifade etmediğini savunmuşlardır. Karamâni burada 
karşıtlarıyla spekülatif bir tartışmaya girer: 


“Eğer zikir kelimesinden, zâhiri olarak Allah'ı anma, hatırda tutma 
anlamı çıkarılıyorsa, tasavvuftaki zikrin de Allah'ı anma maksadına 
matuf olduğunu kabul etmek gerekir.” 


Hâdimi ve diğer Nakşi şeyhleri, ayrıca, dayandıkları terikat silsilesi 
nedeniyle de eleştirilmişlerdir. Tasavvuf karşıtlarına göre, terikat silsilesini 
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Hz. Muhammed'e kadar götürmek Hz. Peygambere bir iftiradır. Кагатапі 
bu suçlamayı da reddeder. Nakşibendiye tarikatının silsilesini verir ve ekler: 


“Asıl iftira, bu silsileye çamur atmaktır. Bu iddiaları dile getirenle- 
rin ne Kur'ân ve Sünnet'e dayanan nakli ve ne de akla dayanan ak- 
li delilleri vardır. İddiaları tamamen temelsizdir.”» 


Karamani böylece bütün iddiaların asılsız olduğunun ortaya çıktığı- 
nı, bu sözlere inanılmaması gerektiğini belirtir. Hâdimi'ye ve onun şahsın- 
da Nakşibendiye tarikatına yöneltilen suçlamaların fanatiklik, cahillikten 
ve kıskançlıktan kaynaklandığını ifade eder. Müzlif Efendi hakkındaki gö- 
rüşlerini şu şekilde özetler: 


“Bu adam iddalarında ne Kur'ân ve Sünnet'ten bir delil getirebil- 
miştir ne de akli bir delil öne sürebilmiştir.””” 


Karamâni'ye göre Hâdimi'ye ve dolayısıyla Nakşibendiye'ye yönelti- 
len eleştirilerin hiçbir dayanağı yoktur; bunlar inandırıcılıktan uzaktır, ta- 
mamen husumet, cehalet ve kıskançlık ürünüdür. 


Nakşibendiye Tarikatının Metotları 

Risâle fi usüli't-tarikati'n-Nakşibendiyye adlı eserinde Hâdimi ayrın- 
tılı olarak Nakşibendiye'nin tasavvufi metotlarını açıklar.” Yazar, Allah'a 
hamd ve Hz. Muhammed'e selat ve selam gibi bilinen giriş cümlelerin- 
den sonra Nakşibendiye inancının Ehl-i sünnet inancına dayandığına ve 
tamamıyla ona uygun olduğuna vurgu yapar. “Ne bir ekleme yapılmıştır 
ne de bir eksiltme.” Tasavvufun önemi ve yüceliği üzerinde duran yazar 
daha sonra Nakşibendiye tarikatının silsilesini verir. Silsile, Hâcegi Mu- 
hammed Bâki (öl. 1013/1604), Hâcegi Emkenegi (öl. 1008/1599), Mu- 
hammed ez-Zâhidi (936/1530), Bahâeddin Nakşbend ( öl. 791/1389) üze- 
rinden İmam Ca'fer es-Sâdık'a (öl. 148/765) ve ondan Hz. Ebubekir (öl. 
13/634) yoluyla Hz. Muhammed'e kadar ulaşmaktadır ki bu, bilinen Nak- 
şibendiye silsiledir. 
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Hâdimi daha sonra Nakşibendiye'de Allah'a ulaşmak için tatbik 
edilen üç tarikat usulü hakkında bilgi verir. Söz konusu olan üç yol şunlar- 
dır: 1) sohbet, 2) zikir ve 3) murakabe. 

Sohbet, fenâ fiT-lâh mertebesine ulaşma vâsıtası olarak, müridin, 
bağlı olduğu şeyhinden aldığı dersi ve sufi eğitimi ifade eder.” Müridin kâ- 
mil bir şeyhle sohbet etmesi manevi yolculuğunun devamı için zaruri gö- 
rülmüştür. Bu sohbet için belli bir zaman ve mekânın olması gerekmez. 
Mürit ile mürşit belli bir yerde sohbet edebileceği gibi yolculuk vesilesiyle 
de beraber olabilirler. 

Kurbiyete vesile olacak ikinci yol zikirdir. Diğer tarikatlarda oldu- 
ğu gibi, Nakşibendiye'de de zikir, sülük için önemli sayılmıştır. Hâdi- 
mi'nin verdiği bilgilere göre zikir (“Lá ilahe illallah, Muhammedü'r-Resü- 
lullah”) kelime-i tayyibesini mütemadiyen söylemek suretiyle Allah'ı ha- 
tırlamak, daha doğrusu hatırda tutmak demektir. “Lâ ilahe” ibaresi kâ- 
inatta hiçbir ilahın olmadığına işarettir. Hâdimi'ye göre bu söz, gerçek 
manada Allah'tan başka hiçbir varlığın bulunmadığını ifade eder. “İllâl- 
lâh” derken ilahi cezbenin işaretleri ortaya çıkar. Bu, kâinatta gerçek ya- 
ratıcının Allah olduğunu ispattır. Zikir kalbe yerleşir ve kalpten söyle- 
nirse hatırda yalnızca Allah kalır ve böylece kişi, gerçekte Allah'tan baş- 
ka bir varlığın bulunmadığı sonucuna ulaşır. Bundan sonra fenâ merte- 
besi gelir.** 

Hâdimi zikir konusunu Risâle fi fezâili'z-zikr adlı risalesinde daha 
ayrıntılı bir şekilde ele alır.” Zikrin, diğer ibadetlerden daha üstün olduğu- 
nu kabul eden yazar, Allah'ın insanı, kendisini tanıması ve kendisine kul- 
luk etmesi için yarattığını, müridin bu gâyeye en güzel şekilde zikirle ula- 
şılabileceğini iddia eder. İbadeti, insan hayatının özü olarak tanımlayan 
Hadimi, Allah”a ibadet etmenin en güzel şeklinin zikir, zikrin en güzel şek- 
linin de kelime-i tayyibe olduğunu ifade eder.” Yazar bu görüşünü, Kur'ân 
ve Sünnet'ten yaptığı bir dizi ayet ve hadislerle açıklamaya çalışır. 

Kelime-i tayyibenin kalple söylenmesinin önemli olduğuna söyle- 
yen Hâdimi kalpten gelmeyen zikir için mükâfatın olmadığını, Allah'ın an- 
cak kalple —ihlas ve samimiyetle— yapılan işleri kabul ettiğini hatırlatır. Ke- 
lime-i tayyibeyi anlamadan zikretmenin, onu hiç söylememekten daha iyi 
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olduğunu belirtir. Bununla beraber onun anlamını bilerek ve üzerinde dü- 
şünürek zikretmek en iyisidir.” 

Hâdimi, daha sonra, kelime-i tayyibenin kelam ve fıkıh açısından 
hükmü üzerinde durur. Her.Müslümanın hayatında en az bir defa Lá ilâ- 
he illallâh, Muhammedü'r-Resülullâh demekle mükellef olduğunu savunan 
müellif, bununla beraber bu mükellefiyetin imanın bir şartı olmadığına 
dikkat çeker. Bu ödevi yerine getiremeden ölen bir Müslümanın itikadi ba- 
kimdan durumunun ne olduğu sorusuna karşılık yazar, imanının geçersiz 
veya eksik sayılamayacağı hükmüne varır. 

Hâdimi risalesinde daha sonra, kelime-i tayyibe zikrinde uyulması 
gereken edep ve usül üzerinde durur. Buna göre zikri, telkin ile yapmak 
edeptendir. Tarikata yeni giren müride şeyh, Lâ ilâhe illallâh, Muhamme- 
dü'r-Resülullâh lafzını, Hz. Muhammed'in sahabesine telkin ettiği gibi tel- 
kin eder. Şaddan b. Evs ve Übade b. es-Samit'ten rivayet edildiğine göre 
Hz. Muhammed onlara, yanına geldiklerinde, “ellerinizi bana uzatın” de- 
miş, onlar ellerinini uzatmışlar ve peygamber onların kalbine telkin tariki 
üzere Lû ilahe illallâh lafzını zikretmiş.'* Hâdimi'ye göre şeyh ile mürit 
arasındaki zikir telkini de bu şekilde olmalıdır." 

Zikrin sesli mi (zikr-i cehri), yoksa sessiz mi (zikr-i hafi) olması ge- 
rektiği konusu, 17. ve 18. yüzyıl tasavvuf tartışmalarının önemli gündem 
maddelerinden birisini oluşturmuştur. Nakşibendiye'nin genellikle sessiz 
zikri tercih ettiği, Halvetiye gibi bazı tarikatların ise sesli zikri uyguladıkla- 
n bilinmektedir.““ Tamamen tasavvufi bir mesele gibi görünearın zikir ko- 
nusu, 17. yüzyılda siyasi ve ictimai bir boyut kazanarak Kadızadeliler hare- 
keti menupları ile Halvetiye dervişleri arasında çıkan şiddetli tartışmaların 
merkezine oturmuştur. Kadızadeliler, Halvetiye'nin sesli zikir uygulaması- 
na şiddetle karşı çıkmışlardır. Mesela, söz konusu hareketin önde gelenle- 
rinden Üstüvini Mehmed Efendi (öl. 1072/1661) zikr-i cehri'nin caiz olma- 
dığını iler sürmüş, delil olarak İbn Hümâm'ın (öl. 860/1456) Fethü-kâdir 
adlı eseriyle Fetavâ-yi Tâtârhâniyye gibi fetva kitaplarını göstermiştir. Hare- 
ketin diğer mensupları gibi o da cehri zikrin dine sonradan sokulmuş çir- 
kin bir yenilik (bidat) olduğunu iddia etmiş; dolayısıyla reddedilmesini ve 
hatta yasaklanmasını istemiştir.“ 
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Öyle görünüyor ki mesele Hâdimi'yi pek fazla meşgul etmemiştir. 
Zira eserlerinde konu üzerinde fazla durmamıştır. Bununla beraber Beri- 
ka'da zikrin yapılış şekli üzerinde ittifak bulunmadığını, Bezzâzi (öl. 
827/1424) gibi bazı Hanefi âlimlerinin cehri zikre karşı çıktıklarını; Ebus- 
suud gibi bazılarının da buna taraftar olduklarını yazmıştır. Hâdimi'nin 
bir görüş bildirmek yerine, birbirine karşı iki grup arasında aracı rolü oy- 
nayıp iki görüşü birleştirmeyi amaçladığı söylenebilir. Sonuç olarak onun, 
zikr-i hafiyi tercih etmekle beraber sesli zikrin de meşru olduğunu kabul 
etmek suretiyle, cehri zikir karşıtlarından ayrıldığını söyleyebiliriz. 

Hâdimi'ye göre Nakşibendiye tarikatının diğer bir usülü murakabe- 
dir. Denetleme, gözetleme, dikkati belli bir noktaya toplama gibi manalara 
gelen murakabe tasavvufta “kalbi, ona zarar veren şeylerden korumak, Al- 
lah her an beni görüyor, kalbime bakıyor anlayışı içinde olmak” veya “feyz 
beklemek” olarak tarif edilmiştir.“ Hâdimi'ye göre murakabe, Allah'a 
ulaşmak ve ilim-hikmet elde etmek için bir yoldur, hatta tasavvufi yolların 
en kısası ve en kolayıdır. Murakabe yapmak isteyen sâlikin önce kalbini bu- 
na hazırlaması, namazdaymış gibi oturup, başını dizlerine doğru eğmesi 
gerekir. Bu vaziyette bütün dikkatini teksif ederek, Hakk'a yönelmesi ve bu 
halet-i ruhiye içinde, “Allah beni görüyor,” “Allah benimle beraberdir,” “Al- 
lah bana benden yakındır” inancını yaşaması lazımdır. Bunun neticesinde 
her şeyi kapsayan ilahi nur, salikin kalbine iner.” 

Murakabenin, ayrıca rabıta yoluyla da yapılabileceğini ifade eden Hâdi- 
mi bu durumda müridin dikkatini şeyhine teksif etmesi, kalben ona bağlan- 
ması gerektiğini belirtir. Müşahade makamındaki şeyhine bağlanan mürit, hu- 
zununda veya başka bir yerde, onun suret ve siretini göz önünde bulundurur 
ve murakabesini yapar. Bunun neticesinde bazı ilahi hikmetler tecelli eder.” 

Hâdimi'ye göre mürit, seyr-i sülükunda tasavvufi tecrübenin gaye- 
si olan Allah'a kurbiyete kendi başına ulaşamaz; bu hedefe götüren çeşitli 
usül ve uygulamaları kendi başına yapamaz. Ona, tasavvufi tecrübenin bü- 
tün lezzetlerini tattıracak ve asıl gayeye ulaştırma yollarını gösterecek bir 
öğretmen, kâmil bir mürşit lazımdır. Hâdimi, Gazali'nin Eyyühe”-veled'ine 
yazdığı şerhte, müridi hedefe götürecek mürşidin insan-ı kâmil olması ge- 
rektiğini belirtir. 
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Bir kâmil şeyhe bağlanmayı zorunlu gören Hâdimi, bu görüşünü, 
tasavvuf literatüründe çok sık geçen ve hadis olduğuna inanılan “şeyhi ol- 
mayanın şeyhi, şeytandır” sözüyle desteklemeye çalışır. Şeyh müride yol 
gösterir; onu eğitir ve ona tarikatın prensiplerini, uygulamalarını ve usul- 
lerini öğretir, onunla sohbet eder, rüyalarını ve hayallerini tabir eder. 
“Şeyh, şer'i ilimlerde olduğu gibi ahlak ve tasavvuf sahasında da Hz. Mu- 
hammed'in vekilidir.” Böylece şeyh, yalnızca ahlak ve tasavvuf konula- 
rında değil, aynı zamanda şer'i ilimlerde de önemli bir eğitici, öğretici го- 
lüne sahiptir. Şeyhe tanınan bu üstünlüğün, onun gaye edinilmesine ve 
Kâbe gibi algılanıp etrafında dönülmesine dönüşme tehlikesine dikkat çe- 
ken Hâdimi secde ve kulluğa ancak Allah'ın layık olduğunu hatırlatır. 
Toplumda her zaman ve her yerde sahte şeyhlerin çıkabileceğini kabul 
eden Hâdimi bundan dolayı sâlikin, şeyhini seçerken çok dikkatli olması 
gerektiğini belirtir: 


“Şayet ziyaret ettiğin şeyhin mürşid-i kâmil olup olmadığını öğren- 
mek istiyorsan şunu yapmalısın: Şeyhin karşısına oturursun. Bu 
esnada onunla kalbi bir birlik oluşur, ayrılık (tefrik) uzaklaşırsa ve 
onda noksanlık (naks) bulunmazsa bil ki, o bir velidir.””" 


Bu veli, eriştiği insan-ı kâmil mertebesinden dolayı müridin üzerin- 
den beşeri zulumetleri kaldırır ve yerine ilahi Cemâl'in nurunu koyar. 

Ziyaret edilen kişinin gerçek şeyh olup olmadığının bir başka gös- 
tergesi silsiledir. Hakiki bir şeyhin, tarikatın uluları vasıtasıyla Hz. Ebube- 
kir'e ve ondan Hz. Muhammed'e uzanan bir silsileye sahip olması gerekir. 


Devran, Sema ve Raks: Bazı Sufi Pratikleri Hakkında Tartışmalar 


Sâlikin, çeşitli riyazet ve mücahedelerle nefsini terbiye sonucunda 
ulaşmayı umduğu nihayi gayesi, Allah'ta fani (fenâ fi'llâh) ve Баја (река bi'l- 
lâh) olmaktır. Birçok mutasavvıfa göre bu gaye, ancak vecd halini yaşamak- 
la gerçekleşir.” Bazı sufiler, bu hali sema ve raks ile yaşamak istemişlerdir. 
Fakat bu uygulamaların meşruiyeti, ulema ve fukahâ arasında büyük tartış- 
malara konu olmuştur. Tartışmalar özellikle, müzik eşliğinde dönmenin, 
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tasavvufi bir tecrübe olup olmadığı ve şeriata uyup uymadığı noktalarında 
yoğunlaşmıştır. 

Sema ve devran uygulamasının, bilhassa Mevleviye tarikatında ku- 
rumsallaşmış bir tarikat pratiği olduğu bilinmektedir.”” Bununla beraber, 
İslam'ın erken dönemlerinden itibaren Müslümanların yaşadığı birçok 
yerde semanın -henüz belli bir kurala bağlı olmaksızın— uygulandığı gö- 
rülmektedir. Nitekim о. yüzyılın ikinci yarısında Bağdat'ta, içinde sufilerin 
müzik eşliğinde vecde gelerek zikir yaptıkları evlerin varlığından bahsedil- 
mektedir.” Büyük mutasavvıf Kuşeyri, ro. yüzyılda yaşayan Cehm ed-Duk- 
ki adlı birinin sufiler meclisinde coşup devran yaptığını kaydeder. Ona gö- 
re devran, bu çağda zikir meclislerinde yaygın olarak uygulanmıştır.” 

Zikir esnasında, okunan Kur'ân ayetlerinin veya ilahinin etkisiyle 
duygulanan ve coşan bir sufinin, yerinden fırlayıp dönmeye başlaması 
Mevlevilik'te bir düzene konulmuştur. Belli bir zeminde, belli bir düzen 
içinde belli daireler üzerinde dönülerek gerçekleştirilen Mevlevi devranı, 
tarikatın tarihi kadar köklü bir uygulamadır. 

Bununla birlikte sema ve devran, yalnızca Mevlevilere ait bir uygu- 
lama değildir. Kadiriye, Rifaiye, Halvetiye gibi büyük tarikatlar başta olmak 
üzere birçok tarikatta devrani zikre büyük önem verilmiş ve tarikatın bir 
esası olarak icra edilmiştir. Cerrâhiler, Şeyh Vefâ'nın Nureddin Cerrâhi'ye 
(öl. 1133/1721) ilham ettiğine inandıklan hay hay hu sözünü okuyarak dev- 
ran ederler.’ Kadiriye ve Halvetiye “darb-ı esmâ” dedikleri devrana büyük 
önem verirler. Nakşibendiye ve Melamiye'de bu uygulama rağbet görme- 
miştir ki bu, mezkur iki tarikatın daha ziyade sessiz zikre önem vermesin- 
den kaynaklanan bir dunumdur."”” 

Daha önce de belirtildiği gibi devran uygulamasının dindeki yeri- 
nin ne olduğu sorusu tartışmalara neden olmuştur. Denilebilir ki mesele, 
mutasavvıflar ile zâhir uleması arasındaki şiddetli kavgaların ana konula- 
rından birisini teşkil etmiştir. zâhir ulemasının bir kısmı uygulamaya tep- 
ki göstermiş ve uygulayanları şiddetle eleştirmiştir. Ardı ardına, bu tür uy- 
gulamaların, sonradan dine sokulan bidatlar olduğunu deklare eden fetva- 
lar verilmiştir. Mesela İbn Teymiye”nin, devran ve sema merasimlerinin 
bidat ve şeytani oyunlar olduğuna hükmeden birçok fetvası vardır.“ Birgi- 
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vi, Kemalpaşazade (öl. 940/1534) ve Ebussuud (öl. 982/1574) gibi birçok 
Osmanlı âlimi de mezkur uygulamayı reddetmiştir.“ 

Hem mutasavvıf hem de zâhir âlimi olan Hâdimi, tartışmalar kar- 
şısında sessiz kalmamış ve eserlerinde konuya önemli yer vermiştir. Beri- 
ka'da, konuyu etraflıca inceleyen yazar, devran hakkında lehte ve aleyhte 
görüşler olduğunu belirttikten sonra Kemalpaşazade ve Ebussuud'un adı 
geçen uygulamayı reddeden fetvalar verdiklerini hatırlatır. Buna karşılık 
Ali Cemali (öl. 932/1525) gibi bazı âlimlerin de devrana cevaz verdiklerini 
bildirir. Hâdimi, son anılan âlimin görüşü üzerinde durur ve onun, rakip- 
lerinin tezlerine karşı neler yazdığını nakleder. Ali Cemâli'ye göre, devra- 
na karşı çıkanlar delil olarak, devranın Sâmiri adındaki biri tarafından icat 
edilen raksla benzerlik arz eden bir oyun çeşidi olduğunu söylemişlerdir." 
Devran ve raks arasında bir benzerlik kurulmasını ve ikisi arasında kıyas 
yapılmasını doğru bulmayan Ali Cemâli, Sâmiri'nin yaptığının bir çeşit 
ineğe tapma olduğunu, oysa sufilerin devranla, yalnızca Allah'a ibadet et- 
tiklerini ve ona kavuşmayı umduklarını ileri sürmüştür. Hâdimi, Ali Ce- 
mâli'nin bu görüşünde yalnız olmadığını, İbn Bezzâz'ın da devranın caiz 
olduğuna dair fetva verdiğini hatırlatır."“* 

Hâdimi, devranı savunan sufilerin görüşlerini ayrıntılarıyla ele ala- 
rak değerlendirir. Berikâ'da verdiği bilgilere göre, mutasavviflar bu uygula- 
manın dine uygun olduğunu kabul etmişlerdir. Sülük ehlinin ilahi cezbe- 
ye kapılıp dönmesinin tabii bir şey olduğunu anlatmak için: “Melekleri, ar- 
şın etrafını çevirmiş oldukları halde, Rablerini hamd ile överken görür- 
sün...“ ayeti ile “onlar ayakta iken, otururken, yan yatarken Allah'ı anar- 
lar; göklerin ve yerin yaratılışını düşünürler...”“ ayetini delil göstermişler; 
ayrıca feleklerin döndüğünü, hatta âlemde bulunan her şeyin dönmekte ol- 
duğunu, meleklerin arş etrafında, hacıların Kâbe çevresinde dönerek iba- 
det ettiklerini söylemişlerdir. Bilhassa son ayette geçen ifadelerin, zikir me- 
rasiminin her durumda uygulanabileceğine, “ayakta iken” ibaresinin de 
devran yapan sufilerin ayakta dönerek ibadet etmelerine bir delil olduğunu 
belirtmişlerdir.”” 

Hadimi bu görüşe katılmaz. Hacıların Kabe etrafında dönmesinin 
zaman ve mekâna bağlı bir ibadet olduğunu, bunun devran uygulamasıyla 
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karşılaştırılamayacağını söyler. Devranı reddeden âlimleri destekler. “... At- 
ma (remy), koşma (sibâk) ve yarışmanın dışında bütün oyunlar haramdır” 
şeklinde hadis olarak rivayet edilen haberi naklederek ayakta dönerek ibadet 
etmenin caiz olmadığını göstermek ister. Raksı, kibir ve gurura neden 
olan ölçüsüz bir sefihlik ve pervasız bir fodulluk olarak niteleyen Hâdimi, 
Allah'ın hodperestliği kesinlikle sevmediğini hatırlatır. Maliki âlimlerden 
Ebu Bekir Muhammed et-Turtüşi'den (öl. 520/1126) yaptığı alıntıyla raksın, 
Sâmiriadındaki bir kişi tarafından icat edildiğini söyler. Gerçek adı Musa b. 
Zafer olan bu kişi, Hâdimi'ye göre, Beni İsrail soyundan gelmektedir.”? 

Hâdimi konuyu, Zemahşari, Kurtubi ve büyük mutasavvıf Abdul- 
hâlik Gucduvâni gibi âlim ve sufilerin eserlerindeki görüş ve açıklamalar- 
dan ve fakihlerin fetvalarından yaptığı alıntılarla işlemeye devam eder. Me- 
sela, Fetâvâ-yı Tâtârhâniye'den aldığı bir alıntıya göre müzik ve şiir eşliğin- 
de dönerek zikretmek caiz değildir. Hâdimi'ye göre bu fetva, Hanefilere 
göre raksın haram olduğunu göstermektedir. Nitekim Osmanlı şeyhülis- 
lamlarından Çivizade Mehmed Efendi (öl. 995/1587) raks ve devranın açık- 
ça haram olduğuna dair fetva vermiştir. Ebu Hanife'ye göre dans edilen bir 
mekânda ibadet etmek —orası temizlenmediği sürece- caiz değildir.”” 

Bununla beraber devran yasağının, yalnızca ibadetlerde geçerli ol- 
duğunu söyleyen Hadimi, ibadet haricinde raksın, müzik ve şiirin caiz ol- 
duğunu savunur. Kuşeyrf Risalesi'nde, şiirleri müzik eşliğinde dinlemenin 
sakıncasız olduğunun yazıldığına dikkat çeker. Bu çerçevede Hz. Muham- 
med'in huzurunda şiirler okunduğunu, onun bunları reddetmediğini ha- 
tırlatır. Görüldüğü gibi Hâdimi, şiir ve semanın, eğer bunlar ibadet niye- 
tiyle yapılmıyorsa caiz olduğunu kabul ediyor.” 

Hâdimi'nin -kendisi bir sufi olmasına rağmen- devran meselesi- 
ni de fıkhi açıdan ele alması dikkat çekicidir. Ona göre, zikir meclis ve 
merasimlerinde müzik eşliğinde dönerek ibadet etmeyi haram sayan fı- 
kıhçıların görüşleri doğrudur. Bundan dolayıdır ki o, okuyucu ve taraftar- 
larını, raks ve devran gibi uygulamaları tasavvufa sokan, şeriata ve sün- 
nete aykırı davranan bidatçılara karşı uyarıyor. Hâdimi'nin, Nakşibendi- 
ye'ye bağlı bir sufi olduğu düşünülürse, bu değerlendirmeleri aslında 
pek şaşırtıcı değildir. 
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Hâdimi'nin eleştirileri yalnızca nazari mahiyette değildir. O, aynı 
zamanda, kendi çağında bu uygulamaları yapan tarikat ve sâliklerine de 
isim vermeden itiraz etmiştir ki bu onun, zikir esnasında ayakta dönerek 
ibadet etmeyi esas alan tarikatlara karşı mesafeli durduğu gösterir. 


Risâle fi mes'eleti'l-vücüdiyye: Bir İbnü”l-Arabi Savunması 


Mutasavviflar, Allah ve varlık hakkında kendi düşünceleri ve tecrü- 
beleri ışığında yeni açıklamalar getirmişlerdir. Zâhir ulemasının bir kısmı 
tarafından problemli görülen bu izahların en tartışmalısı hiç kuşkusuz 
vahdet-i vücüd doktrinidir. “Varlıkların birliği” anlamına gelen bu tevhit 
anlayışına göre sadece Allah vardır, onun dışında bir varlık yoktur. Daha 
önceki sufilerin söz ve eserlerinde “O'ndan başka bir varlık yoktur” görü- 
şünün izleri bulunsa da, bu anlayışı metafizik (felsefefi) bir sistem olarak 
ortaya koyan ilk mutasavvıfın Endülüslü Muhyiddin İbnü'l-Arabi (öl. 1240) 
olduğu kabul edilir. Onun FütuhatuTMekkiye ve özellikle FusüsuT-hikem 
adlı eserleri bu düşünceyi sistematik olarak entelektüel boyutta ortaya ko- 
yar.”” Bu eserlerde örneğin varlık konusuyla ilgili olarak şu görüşlere yer 
verilmektedir: “Hâlık mahlüktur, mahlük hâlıktır; hepsi bir kaynaktan- 
dir.” “Allah bana hamdeder, be de O'na; O bana ibadet eder, ben de 
O'na.” “Şüphesiz kevn ve âlem hayaldir, gerçekte o Hak”tır.””” 

Tecelli konusunda “Ârif her şeyde Hakk'ı gören kişidir. Hatta, O'nu 
her şeyin aynı gören kişidir.”79 “Kâmil ârif, her mabudu Hakk'ın tecelli ye- 
ri olarak gören kimsedir”” görüşü dile getirilir. 

İbnü'l-Arabi, adı geçen eserde bazı Kur'ân ayetlerini de tevil eder, 
örneğin: “Kulumuz Eyyüb'u da an. O Rabbine “şeytan bana bir yorgunluk 
ve azap dokundurdu' diye seslenmişti...””” ayetinde geçen “azabı hakikat- 
leri olduğu gibi kavrayamama şeklinde yorumlar. Yine “hevasını kendisine 
ilah edineni gördün mü ...””? ayetini Mümin Suresinin 15. ayeti ile ilgi ku- 
rarak “en büyük tecelli hevadır, yani aşktır. Heva mabudların en büyüğü- 
dür” diyerek hevaya kapılmayı Allah'a ibadet olarak yorumlar." Kur'ân'da- 
ki fâcir ve kâfir kelimelerini sözlük manasıyla kullanarak “birincisini örtül- 
müş olan şeyi açıklayan, ikincisini de açıkta olanı örten diye açıklar.”® Ay- 
rıca Firavun konusunda da farklı açıklamalar getirir ve örneğin Firavun'un 
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tertemiz olarak ruhunu teslim ettiğini 5бу1ег.® 

İşte bu ve benzeri görüşleri nedeniyledir ki İbnü'l-Arabi birçok İs- 
lam âliminin hedefi olmuş, ağır tenkit ve küfür suçlamalarına maruz kal- 
mıştır. Onu eleştirenlerin başında İbn Teymiye, Alaaddin Buhâri (öl. 
841/1438) ve Ali el-Kâri (öl 1014/1605) gibi ünlü âlimler gelmektedir. Bu 
son zikredilen âlim, İbnü'l-Arabi'nin görüşlerini şeriata aykırı ilan etmiş ve 
Ehl-i sünnet için tehlikeli bulmuştur. O kadar ki, eserlerinin yakılmasını ve 
taraftarlarının sürgüne gönderilmesini istemiştir. 

Buna karşılık, İbnü'l-Arabi'yi savunan ve kendisine yöneltilen suç- 
lamaları haksız bulan âlimler de vardır. Onu “Şeyhül ekber” olarak kabul 
eden bu âlimlerden biriside Muhammed Hâdimi'dir. Hâdimi'nin eserleri 
incelendiğinde onun İbnü'l-Arabi'den saygıyla bahsettiği ve ondan çok sa- 
yıda atıflar yaptığı görülecektir. 

Hâdimi, İbnü'l-Arabi'nin farklı şekillerde anlaşıldığını, hatta bazıla- 
rınca hiç anlaşılamadığını düşünen âlimlerdendir. O, konu etrafındaki tar- 
tışmaların, 18.yüzyla gelindiğinde bile hâlâ kesilmediğinin farkındadır. Ni- 
tekim kendisi de bu tartışmalara katılarak Berikâ'da ve Eyyühe'-veled şer- 
hi'nde meseleye geniş yer vermiştir. Bununla yetinmemiş, sırf bu konuyla 
ilgili Risâle fi mes'eletiT-wücüdiyye adlı ayrı bir risale kaleme almıştır." 

Kütüphanelerde birbirinden biraz farklı isimlerle istinsah edilmiş 
dört nüshası bulunan risale, Süleymaniye Kütüphanesi, Reşid Efendi 1017 
demirbaş numarasında kayıtlı bir mecmuanın içindedir. Kütüphane kayıt- 
larında yanlışlıkla oğlu Muhammed'e nispet edilen risaleyi Hâdimi 
1174/1760 yılının Recep ayında tamamlamıştır."" Vahdet-i vücüd etrafında- 
ki tartışmaları ana hatlarıyla özlü bir şekilde aktaran risale —uzun süre ilim 
adamlarının gözünden kaçtıktan sonra— nihayet 1997 yılında Ali Gülden 
tarafından incelenerek tahkik edilmiştir. 

Adı geçen risalede yazar önce, konuyla ilgili bir rivayeti aktarır. Ri- 
vayete göre Osmanlı sultanı 1. Mehmed (1413-1421), Şemseddin Fenâri'ye 
(öl. 834/1431), vahdet-i vucüd meselesini açıklığa kavuşturmasını emretmiş, 
fakat o, bundan imtina ederek ve özür dileyerek meselenin halli için Molla 
Câmi'yi işaret etmiş. Bunun üzerine sultan bu defa Molla Câmi'ye yazarak 
konunun aydınlığa kavuşturulmasını istemiş; Molla Câmi de cevap niteli- 
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ğinde bir risale yazarak sultana göndermiş, ancak sultan, risale kendisine 
ulaşmadan evvel vefat etmiştir.“ 

Yazar, bu bilgileri verdikten sonra Molla Câmi'nin risalesindeki ba- 
zı görüşlerin aydınları fitneye düşürdüğünü ve onların çeşitli hiziplere bö- 
İünmesine neden olduğunu belirtmektedir. 


“Bir grup bu risaleye rağmen, görüşlerinde ısrar ederek vahdet-i vü- 
cüdçuları küfürle itham etmeye devam etti. Bazıları küfür ithamın- 
dan geri döndü. Bazıları ise, vücüdiyye'nin sözlerini te'vil yoluna 
gitti. Bir diğer grup, vahdet-i vücüdçuların salih kişiler olduklarına 
inanmakla beraber onların görüşlerine bakmayı (eserlerini okuma- 
yı) yasakladı.”"” 


Bu girişten sonra asıl meseleye gelen yazar, vahdet-i vücüd doktri- 
ni hakkında farklı görüşlerin olduğunu, herkesin kendi görüşünü haklı çı- 
kardığını hatırlatır. Ona göre bir grup, bu düşünceyi savunan mutasavvıf- 
ları küfürle itham ederken, diğer bir grup, onlann sözlerini tevil yoluyla 
açıklamaya çalışmıştır; bir diğer grup ise bu iki görüş arasında orta yolu 
bulmak istemiştir. Bunlara göre vahdet-i vücüdçuların salih kişiler olduğu- 
na inanılması gerekir, fakat görüşlerinin (eserlerinin) okunması ve okutul- 
ması yasaklanmalıdır. Hâdimi risaleyi yazma gerekçesi olarak, bazılarının 
kendisinden bu konu hakkında açıklama talep etmesini gösterir. Sorunun 
karmaşık ve çok problemli olduğunu teslim eden Hâdimi, Allah'a dayana- 
rak risaleyi kaleme aldığını belirtir: 

Hâdimi, vahdet-i vücüd meselesiyle ilgili görüşleri üç ana başlık al- 
tında değerlendirir: 


т. Kendilerine vahdet-i vücüd felsefesi isnad edilen mutasavvıfların 
görüşleri 

2. Vahdet-i vücüdçuları tenkit eden ve suçlayanların görüşleri 

3. Vahdet-i vücüdçulara yapıları eleştiri ve suçlamaları reddedenlerin 
dolayısıyla tevil yoluyla mutasavvfları savunanlann- görüşleri 

Hâdimi, birinci gruba dahil olanların görüşlerini, Şerif Cürcâni, 
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Kadımir, Muhammed Firüzâbâdi (öl. 817 /1415),* ve Molla Сат?пїп'® vü- 


cüd ve vahdet-i vücüdla ilgili değerlendirmelerini özetleyerek açıklar. Buna 
göre vahdet-i vücüd öğretisi şu şekilde özetlenebilir: Var olan varlık (vücüd) 
birdir ve bu da Allah'ın varlığıdır. Bu varlık vâcib (zorunlu), kadim, ezelidir 
(öncesiz). Çokluk, parçalanma, değişme ve bölünmeyi kabul etmez. Biçimi 
ve sının yoktur. Buna halis, gerçek vücüd anlamında vücüdü-ı mutlak da de- 
nir. Bütün mevcüdât bu hakiki ve mutlak varlığa bağlıdır, yani Allah'ın vü- 
cüd”u ile kaimdir. Vücüd-ı Mutlağın varlığı, “kainata nisbetle bir ayna me- 
sabesinde olup akledilen ve hissedilen bütün eşya onda zâhir olur,” yani 
Allah zatı ile değil ama fiil ve sıfatları ile tüm varlıklarda, mutlaklık özelli- 
ğini yitirmeksizin ve kesinlikle değişime, bozuluşa uğramadan görünür 
(tezahür eder). Dolayısıyla kâinat bir olan mutlak varlığın yansımasıdır; 
varlıklar da onun aynasıdır. Öyleyse evren Allah'ın zâhiri (dışa vurmuş bi- 
çimi), Allah da evrenin bâtınıdır (gizli özü).”” 

Hâdimi, daha sonra Molla Cami'nin yukarda sözünü ettiğimiz risa- 
lesinde, mutasavvıfların varlık anlayışlarının araştırma ve akli delillere değil, 
keşfe dayandığını yazdığını belirtir. Tasavvuf ehli, kamil tevbe ile kalbi, ilmi 
kurallar ve akli değerlendirmelerden uzak tutmak suretiyle Allah'a yönelir. 
Hakiki tevbe, daimi zikir ve diğer tasavvufi usullerle sâlik öyle bir mertebe- 
ye ulaşır ki, orada ona ilahi hikmetler ve keşifler ilham olunur. O öyle bir du- 
ruma gelir ki artık onun için, zaman ve mekân yok olur. Artık o, keşiflerle 
yaratılışın sırlarına, sırlar dünyasının işaretlerine mazhar olur; sadece Al- 
lah'ın var olduğunu, O'nun dışında bir varlığın olmadığını kavrar. 

Hâdimi daha sonra ikinci gruba dahil olan âlimlerin görüşlerini ele 
almaktadır. İbnü'-Arabi'ye karşı olan ve onun başta vahdet-i vücüd teorisi ol- 
mak üzere bazı görüşülerini reddeden birçok âlimin olduğunu daha önce 
yazmıştık. Hâdimi'ye göre bunlardan birisi de ünlü Taftazani'dir.*' Ona nis- 
pet edilen, ancak Alaaddin Muhammed el-Buhâri'ye ait olduğu saptanan bir 
risalede İbnü'l- Arabi ve öğretisi çeşitli yönlerden eleştirilmiştir. İtirazlar ge- 
nel olarak vahdet-i vücüd, feyiz ve sudür meselesi, Allah'tan başkasına ibadet 
ve uluhiyet davasında bulunmak gibi konularla ilgilidir. Risalede itiraz edilen 
görüşlerden biri şudur: “Mutasavvıflara Cenab-ı Allah'ın mezahir ve tecelli 
yerlerinde görülen mutlak vucudun, hiçbir şarta bağlı olmayan vücüd oldu- 
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ğuna yani insanın vücüdu ve onun vücüdu gibi kayıtlı bir vücüd olmadığına 
kanidirler. Mezahirde yani kâinatta yayılan Allah'ın vücüdu olduğu halde her 
şey Allah'tır, onun gayri değildir. Bütün bu mümkinatı, hatta kazurat ve pis- 
likleri dahi eşi ve benzeri olmayan Cenab-ı Hakk'a eş koşmaktadırlar.”"9* 

Eleştirilen diğer nokta şudur: “Mutasavviflar ise eşyanın hakikatı ol- 
mayıp serap ve hayal olduğunu benimsiyorlar. Bu özel bir durumu ve nass- 
la tespit edilen bir hükmü inkârdır.”9» 

Ayrıca mutasavvıflar, filozofların taklitçileri olmakla suçlanmışlar- 
dır. “Sufiler, filozofların birçok sözlerinde Allah'ın mutlak vücüd olduğuna 
işaret ettiklerini beyanla yalan söylerler...”* 

Eserde, mutasavvıfların “mutlak varlık vâhid-i şahsi ve mevcud-i ha- 
ricidir” şeklinde bir iddiada bulundukları belirtilerek “halbuki mutlak var- 
lık dışarda vucudu olmayan birtakım akli itibarlar ve makulat-ı saniyeden- 
dir” denilmektedir. 

Mutasavvıfların azap anlayışları da eleştirilmiştir. Ayrıca mutasav- 
vıfların “putlara tapanların Allah'tan başka bir şeye tapmadıkları” şeklinde. 
ki sözlerinin, “uluhiyet davasında bulunanların davasında haklı olduğu” 
anlamına geldiği belirtilerek bu görüş eleştirilmiştir. 

Fusüsü'-hikem'de İbnü'l-Arabi'nin kendisini altın kerpiçe, Hz. 
Muhammed'i ise gümüş kerpiçe benzetmesi de eleştirilmiş ve “bu Müsey- 
lemetü'l-Kezzab'ın bile razı olmayacağı bir durumdur” denmiştir. 

Eleştirilerin özü şudur: Eğer mümkün olan varlık vâcip olan varlık- 
la, yaratılanların varlığı yaratıcının varlığı ile bir kabul edilirse, varlığı 
mümkün olan yaratıkları da yaratıcı —Allah— kabul etmemiz gerekir. Bu, 
günahkârları, zındıkları ve müşrikleri bile yaratıcı yerine koymak demek- 
tir. Bu düşünce küfrün ve iftiranın açık bir ifadesidir.” Bundan dolayıdır 
ki İbnü'l-Arabi “kâfirlerin en kâfiridir.” 

İbnü'l-Arabi'ye yapılan eleştiri ve suçlamalar birçok ünlü âlim tara- 
fından reddedilmiştir. Hâdimi'nin verdiği bilgiye göre İbn Nüceym (öl. 
970/1563), Şemseddin Timurtâşi (öl. 1004/1595), Şerif Cürcâni, İbn Kemâl 
ve Suyüti bunların başında gelmektedir. Örneğin Celaleddin es-Suyuti'ye 
(öl. 911/1505) göre, “İbn Arabi'nin yazdıklarında dine aykırı ifadelerin bu- 
lunduğu asla ve kat'a ispatlanamaz. Şayet bu türden ifadelerin mantıklı bir 
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açıklaması mümkün olmuyorsa o zaman bu iş “batın ilmi'ne sahip olan ki- 
şilere bırakılmalıdır. Bu ifadeler bir “cezbe” yani manevi bir sarhoşluk ha- 
linde söylenmiş olabilir. Bundan dolayı da o durumda iken yaptığı veya 
söylediği şeylerden ötürü mazur görülmelidir. İfadelerin yazarının iman- 
sızlığı kastettiğini ispatlamanın yolu yoktur. Çünkü bu gibi şeyler sadece 
Allah'ın bilebileceği bir sırdır.””” 

Adı geçen diğer âlimler de benzer görüşler belirterek, vahdet-i vücüd 
öğretisini savunan sufilerin, küfürle suçlanamayacağı konusunda ittifak et- 
mişlerdir. Onlara göre bu sufiler, Allah'a ortak koşmadıklan için iman da- 
iresi içindedirler. Nitekim Ebussuud, bu istikamette bir fetva vermiş, diğer 
birçok müftü ve şeyhülislam küfür ve dalalet suçlamalarını haksız bulmuş- 
lardır. Bu fetvalarda, bir kimsenin imanına işaret eden zayıf bir bilgi bile ol- 
sa ona itibar edilmesi gerektiği prensibinden hareket edilerek ve mümini 
küfürle suçlamanın dini sorumluluğun çok ağır olduğu uyarısında bulunu- 
larak İbnü'l-Arabi gibi mutasavvıfların imanına hüküm verilmiştir." 

Hadimi, İbnü'l-Arabi'yi eleştiren ve onu küfürle itham edenlerin 
bazılarının daha sonra görüşlerinden döndüklerini belirtrnektedir. Bunlar- 
dan biri Ali el-Kâri'dir ki o, İbnü'l-Arabi hakkında yazdıklarından pişman 
olmuş ve bunu düzeltmek maksadıyla bir de risale yazmıştır." 

Hadimi vahdet-i vücüd hakkındaki farklı görüşleri sistematik bir şe- 
kilde tanıttıktan sonra kendi değerlendirmelerini aktanır. İlginçtir ki, başka 
birçok konuda olduğu gibi:burada da bir murakabesinden yola çıkınaktadır: 


“Bu (eserin) telifinden az önce ve Taftazani'nin (vahdet-i vücüd öğ- 
retisine karşı yazdığı) red risalesini gördükten sonra, Ebu Said el- 
Hadimi (olarak bilinen) bu fakire sırlar dünyasında (âlem-i misal) 
şöyle izhar oldu: Sanki ben İbnü'l-Arabi'yi bir evde otururken ve 
Taftazani'yi onun karşısında ayakta dururken gördüm." Şeyh hid- 
де bir şekilde ona “beni neden dalâletle suçluyorsun?'diye sordu. 
Sa'd (Taftazani) aynı sert uslüple karşılık verdi: “Nasıl suçlamaya- 
yım ki? Sen rabbimin kitabı ve Peygamberin sünneti haricinde şey- 
ler (görüşler) söylüyorsun’. Şeyh devam etti: “Te'vili (doğru yoru- 
mu) mümkün bir görüşün (sözün), dalâlet olduğunu söylemeye na- 


186 HADİMİ'NİN ESERLERİNDE KELAM, FIKIH VE TASAVVUF 


sıl cesaret edersin?” Sa'd Allâme (Taftazani) buna karşılık, Öyle ol- 
duğunu farzetsek bile, sana yakışan bu fesat fikirleri (insanlara) 
vehrnettirmeyecek şeyler söylemektir’ diye cevap verdi. Bunun üze- 
rine şeyh, öyleyse sana gereken, beni önceki suçlamayı terkederek 
eleştirmendir” diye karşılık verdi. (Bunun üzerine) Sa'd Allâme 
(Taftazani) sustu.”””” 


Sırlar âleminde vuku bulduğu söylenen bu murakabe birçok bakım- 
dan ilginçtir. Hâdirni'nin ilhamı fıkhi bir kaynak olarak kabul etmediğini bi- 
liyoruz. Bununla beraber murakabe esnasında kalbine gelen ilhama büyük 
değer verdiği görülüyor. Ya da o, sahip olduğu bir görüşün meşruiyetini gös- 
termek için böyle bir yola başvurmuştur. Ne olursa olsun bu murakabeden 
İbnü'-Arabi'nin iki nedenden ötürü sapıklıkla suçlandığını öğreniyoruz: 1) 
Görüşlerinin Kur'ân ve sünnete aykırı olması, yani Ku'rân ve sünnet dışı şey- 
ler söylemesi, 2) İnsanları fesat düşüncelere sevk edecek şeyler söylemesi. 
Şeyh bu suçlamalardan ilkini reddetmiş, ikincisinde bahsedilen sözlerin ise 
tevile açık olduğunu söylemiştir. Tartışmanın galibi İbnü'l-Arabi'dir. 

Görüldüğü gibi Hâdimi, İbnü'l-Arabi'yi savunmaktadır; onu yalnız 
bir mümin olarak değil, aynı zamanda “insan-ı kâmil,” hatta “Şeyhü'lek- 
ber” olarak kudsamaktadır. Bundan dolayı ona yöneltilen küfür ve dalalet 
suçlamalarını haksız bularak geri çevirmektedir. Vahdet-i vücüd öğretisini 
savunan diğer sufilerin de küfürle itham edilemeyeceğini, küfür ithamının 
çok ağır bir suçlama olduğunu söylemektedir: 


“Sırf aciz bırakma ve susturma ile, bu batıl sarih sözlerin benzerlerinin 
onlardan (vahdet-i vücüdu savunan sufiler) südür ettiği farzedilse bile, 
bunların zıtlannın onlardan südür ettiği de kesin bir gerçektir. Bu du- 
rumda onlann bu görüşlerinden döndüğü ve tevbe ettikleri kabul edi- 
lir. O halde onlar imanlıdırlar. Biliyoruz ki, İbnü'l-Arabi hakkındaki gö- 
rüşler farklı farklıdır. Yalnızca bu durum bile, onun küfürle itham edi- 
lemeyeceğini gösterir. Bir kimsenin küfrü hakkında ittifak yoksa, o 
kimsenin küfrü lehine fetva çıkanlamaz. Bazıları (vahdet-i vücüdu sa- 
vunan) sufileri küfürler itham ederken bazıları da bu ithamı reddedi- 
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yor. Eğer bu sufiler, suçladığın şeylerden uzaksa o zaman sana düşen 
tevbe istiğfardır. Zirâ vahdet-i vücüdu savunanlar ne kendileri kâfirdir 
ne de başkalannı dalâlete sürüklemişlerdir. Onların açıklamaları ve ifa- 
deleri keşfe ve mükâşefeye dayanır. Bundan dolayı âlimlerin adı geçen 
konu hakkında aleyhte verdikleri fetvaların bir hükmü yoktur.” 


Böylece İbnü'l-Arabi gibi mutasavvıfları tekfir edenlerin hükümle- 
rinin yanlışlığını ortaya koyan Hâdimi bir adım daha ileri giderek vahdet-i 
vücüd ehlinin tekfir edilmesi bir tarafa, hatalı bulunmalarının bile müm- 
kün olmadığı görüşündedir. 

Peki, İbnü'-Arabi ve vahdet-i vücüdçu diğer sufileri küfür ve dala- 
letle itham edenlerin durumu nedir? İbnü”1-Arabi mümin ise, mümine kâ- 
fir demenin hükmü nedir? Mümine kâfir diyenin kendisi kâfir olmaz mı? 
Hâdimi bu sorularla da meşgul oluyor. 

“Tekfir edenler küfre düşüyorlar mı, düşmüyorlar mı denilse, te'vil 
mümkün olsa da, onların sözlerinin zâhiriyle hükmettikleri için küfre düş- 
mezler. Fakat mümkün te'villeri dikkate almamaları sebebiyle, hata ettikle- 
rine hükmedilir.” 

Ona göre vahdet-i vücüdçuları küfürle suçlayan kimse, onların söz- 
lerinin zâhirine bakarak hükmettiği için kâfir olmaz, ancak verdiği hüküm 
hatalıdır. Zira meseleyi itinalı değerlendirmeden, sufilerin ifadelerini ve 
görüşlerini iyice anlamadan hüküm vermiştir.”” 

Hâdimi meseleyi babasının konuyla ilgili değerlendirmelerini akta- 
rarak kapatır. 


Şeyhim, hocam, hazreti babam Şeyh Mustafa el-Hâdimi ... dedi ki, 
bana arzedilen konuda şaşkındım. Eğer onun doğru olduğunu ka- 
bul edersem bu, şeriatın zâhirine göre hata olurdu. Yok eğer bunun 
yalan yanlış olduğunu söylersem, şahit oldum ki, âriflere göre var- 
lıkların birliği (vahdet-i vücüd) vâcip olan vücüdun birliğidir.” 


Görüldüğü gibi, Mustafa Efendi de meselenin karmaşıklığının far- 
kındadır. Vahdet-i vücüdun ne anlama geldiğini veya bundan neyin kaste- 
dildiğini şöyle açıklar: 
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“Mutasavvıflara ve bunlara itiraz eden Allâme'ye (Taftazani) göre 
vahdet-i vücüd ile, mümkinatın bütününü kapsayan vâcip varlık, 
yani mümkinatın tamamının varlığıyla beraber vâcip varlığın birli- 
ği kastedilmektedir. Bu cumhura göre de böyledir. Onlara göre o, 
vâcip olan vücüdtur ki o, ilâhi cömertlik yoluyla mümkinatın tama- 
mının varlığını kuşatır.” 


Bu konuda söylenen ve yazılanlara nasıl cevap verilmesi gerektiğiy- 
le ilgili olarak da şunları söyler: 


Ya onların (vahdet-i vücüdçuların) görüşlerindeki murad bilinmez 
deyip duracaksın. Yahut o sözler için bunlar mühmel lafızlar gibi- 
dir diyeceksin ve bunları söyleyen kişilerin salih olduklarına inan- 
makla beraber, görüşlerine bakılmasından ve onların te'vil edilme- 
sinden men edeceksin.” 


Vahdet-i vücüd felsefesinin mutasavvıfların dışındakilerce nasıl an- 
laşıldığına da değinen Mustafa Efendi değerlendirmesini şu sözlerle bitirir: 


“Bu konuda söylenenleri, eğer mümkün ise tevil etmek gerekir. 
Yok değilse, seker ve gayb halinde iken kendilerinden zuhur eden 
şeye hamledilir. Yok bu da mümkün değilse onların söyledikleri, 
yaşça kendinden büyük olan kölesine efendisinin “Oğlum! demesi 
kabilinden sayılır. Bu söz ne mecaz, ne hakiki, ne istiare, ne de ki- 
nâyedir. Bu mühmel lafız gibidir.” 


Buraya kadar Hâdimi'nin Risâle fi mes”eleti”"Lvücüdiyye adlı risalesini 
tanıtmaya çalıştık. Hâdimi'nin, İbnü'l-Arabi hakkındaki lehte ve aleyhteki gö- 
rüşleri sistematik bir şekilde ele aldığını gördük. Sonuç olarak o, hem İbnü'l 
Arabi'nin hem de diğer vahdet-i vücüd taraftan sufilerin küfürle ve dalaletle 
suçlanamayacağını savunuyor. Bazı görüş ve ifadelerinin şüpheye mahal ver- 
diğini ve yanlış anlaşılmaya açık olduğunu kabul etmekle beraber, bunlann 
açıklanabilir (tevil) sözler olduğunu söylüyor. İbnü'l-Arabi'nin şeyhü'l-ekber 
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olduğunu kabul ediyor. Berika başta olmak üzere pek çok eserinde onu say- 
gıyla anıyor ve ondan muhtelif yerlerde nakiller yapıyor.” 


Hızır Meselesi: Mitolojik bir Şahsiyet Hakkındaki Tartışmalar 


İsmi birçok hadiste geçen, tasavvuf edebiyatında kendisinden sıkça 
bahsedilen Hızır kimdir? Yaşamış mıdır? Hâlâ yaşamakta mıdır? Bu ve 
benzeri sorular ulema ve sufiler arasında çetin tartışmaların yapılmasına 
sebep olmuştur. Şurası bir gerçektir ki, özellikle tasavvufta Hızır çok 
önemli bir şahsiyettir; başka hemen hemen hiçbir kimse Hızır kadar ilgi 
kaynağı olmamış, hikâyeleri ilgiyle okunup rivayet edilmemiştir. Buna rağ- 
men hakkında çok az bilgi vardır. Asıl adı, soyu ve mesleği üzerine çelişki- 
li rivayetler bulunmaktadır. Kur'ân'da adı geçmemesine rağmen müfessir- 
ler Kehf Suresi'ndeki kıssanın onunla ilgili olduğunu söylemişlerdir. Adı 
geçen surenin ilgili ayetleri şöyledir: 


бо. Musa, genç arkadaşına: “Ben iki denizin birleştiği yere ulaşma- 
ğa, yahut yıllarca yürümeye kararlıyım' demişti. бт. İkisi iki denizin 
birleştiği yere ulaşınca, balıklarını unutmuşlardı. Balık bir delikten 
kayıp denizi boyladı. 63. Oradan uzaklaştıklarında Musa, yanındaki 
gence: 'Azığımızı çıkar, and olsun bu yolculuğumuzda yorgun düş- 
tük” dedi. O da: “Bak sen! Kayalığa vardığımızda balığı unutmuşum. 
Onu söylememi, bana ancak şeytan unutturdu. (Balık) Şaşılacak bi- 
çimde denizin içinde yolunu tuttu! 64. (Musa): “İşte aradığımız o 
idi” dedi. Tekrar izlerini takip ederek geriye döndüler (kayaya vardı- 
lar). 65. Bu arada ikisi —katımızdan kendisine bir rahmet verdiğimiz 
ve kendisine ilim öğrettiğimiz— kullarımızdan birini buldular. 


Bu ayetlerde Hz. Musa ile ona eşlik eden bir gencin öyküsü anlatıl- 
maktadır. Hz. Musa, Allah'ın kendisine ilim ve rahmet verdiği bilgili bir 
kulu ile buluşmak üzere yola çıkar. Rivayetlere göre bu genç Hızır'dır. 

Biz burada bu rivayeti tartışmayacağız. Gerçek şudur ki, Hızır kıs- 
sası en çok mutasavvıfların ilgisini çekmiştir. Hızır, Allah'ın kendisine ver- 
diği ilim ile (ilm-i ledün) kılavuzluk eden (irşat) bir veli olarak kabul edil- 
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miş ve özel bir ilgiye mazhar olmuştur. O öylesine büyük bir velidir ki, Hz. 
Musa bile onun kılavuzluğuna ihtiyaç duymuştur. 


“Hızır'a (“Yeşil”) birçok doğal şekiller atfedilmiş, kendisi İslâm'ın 
kutsal saydığı yerlerle ilişkilendirilmiş, âhiret ve kıyamet tasavvur- 
larında yer almıştır. İslâm tasavvufunda ideal bir şahsiyet olarak ör- 
nek alınmış, birçok dini meselede otoritenin sembolü olmuştur.” 


Hakikaten birçok sufi Hızır'la görüşüp sohbet ettiğini ve onun tara- 
fından irşat edildiğini söylemiştir. Mesela İbrahim b. Edhem'in (öl. 
161/778) sahrada Hızır'ı gördüğünü, onun uyarısıyla zühd yoluna girdiği- 
ni ve kendisinden ism-i a'zamı öğrendiğini anlattığı bir menkıbe olarak ri- 
vayet edilir. Yine Bâyezid-i Bistâmi'nin (öl. 234/848?) Hızır'la birlikte yü- 
rüdüğü, Bişr el-Hâfi (öl. 227/841), Feth el-Mevsıli ve Ma'rüf-i Kerhi'nin (öl. 
200/815) Hızır'ı gördükleri söylenegelmiştir.””? 

Kuşeyri'nin veli, Hücviri'nin peygamber diye söz ettiği Hızır, mutasav- 
viflar için kılavuzluğun ve ilahi hikmetin sembolüdür. Yukarıdaki ayetlerde 
zikredilen Allah'ın kendine ilim ve rahmet verdiği kul, Hz. Musa'ya kılavuzluk 
etmiştir. Buna göre Hızır mürşidi, Hz. Musa müridi temsil etmektedir. 

Mutasawfların Hızır'la görüştüklerine dair menlabelerin halk 
inancında da büyük bir yeri vardır. İslam âleminde, bu menkıbeler ve riva- 
yetlerden, din karakterli birçok ritüeller, merasimler ve âdetler doğmuştur. 
Bunların başında, özellikle Anadolu ve Balkanlar'da her yıl 6 Mayıs'ta kut- 
lanan Hıdrellez gelmektedir.” Hızır ve İlyas isimlerinin halk ağzında aldı- 
ğı şekilden ibaret olan hıdrellez, ölümsüzlük sırrına erdiklerine ve biri ka- 
rada, diğeri denizde darda kalanlara yardım ettiklerine inanılan Hızır ve İl- 
yas'ın yılda bir defa bir araya geldikleri gün olarak kabul edilir.” 

Muhammed Hâdimi de eserlerinde Hızır'la ilgili birçok menkibe 
ve rivayete yer vermiştir. Berika'da 14'ten fazla yerde, Hızır'la ilgili menla- 
belere başvurmuştur. Bunların çoğu Hızır-Hz. Musa ilişkisine temas eden 
haberlerdir. Acaba Hâdimi de, Hızır'la görüşmüş, ondan irşâd istemiş mi- 
dir, bilmiyoruz. Bildiğimiz, onun Hızır'ı kerâmetleri olan ve kendisiyle bu- 
luşulup görüşülebilen en üst düzeyde bir veli olarak gördüğüdür. 
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Hâdimi'nin Hızır'a ilgisi, onunla ilgili menkıbeleri nakletmekle sı- 
nırlı değildir. O, aynı zamanda Hızır'ın kimliği, kişiliği, hayatta olup olma- 
dığı gibi, sufi ve ulema arasında tartışmaya neden olan sorularla da meşgul 
olmuştur. Bilindiği gibi, özellikle müteahhir hadis kaynaklarında, tasavvuf 
ve tarih kitaplarında Hızır'ın kıyamete kadar yaşamaya devam edeceği, 
Deccâl'in karşısına çıkacağı, İlyas'la sık sık bir araya geldiği, Cebrail, Mika- 
il ve İsrafil ile her yıl arefe günü Arafat'ta buluştuğuna dair rivayetler var- 
dır. Bu tür rivayetler hadis ve fıkıh âlimlerinin bazısı tarafından şüpheli bu- 
lunmuş ve reddedilmiştir. Sonraki ulema da bu konuyu tartışmaya devam 
etmiş, kimisi Hızır'ın kıyamete kadar hayatta kalacağı görüşünü, kimisi de 
karşı görüşü benimsemiştir. 

Başta Buhâri, İbrahim el-Harbi, İbn Teymiye ve Süyüti olmak üze- 
re birçok hadis ve tefsir âlimi Hızır'ın hayatta olmadığını söylemiş; Ali el- 
Kâri ve Muhammed Derviş el-Hüt gibi hadis tenkitçileri onun yaşadığına 
dair nakledilen haberleri reddetmişlerdir. İbn Kayyim el-Cevziye de Hı- 
zır'ın hayatına dair rivayet edilen hadislerin hepsinin uydurma olduğunu 
iddia edmiştir. 

Hâdimi bu tartışmalara yazdığı bir risale ile katkıda bulunmuştur. 
Risâle fi bakâi'l-Hıdr ile'l-ân” adıyla Süleymaniye Kütüphanesi'nde bulu- 
nan ve bugüne kadar Patrik Franke hariç hiçbir ilim adamının dikkatini 
çekmeyen risaleyi kısaca tanıtmak istiyorum. Risale, 18. yüzyılda yaşayan 
bir Nakşi'nin Hızır meselesi hakkında ne düşündüğünü bize göstermesi 
bakımından önemlidir. 

İki Osmanlı âliminin Hızır'ın hayatta olup olmadığı konusundaki 
tartışması, Hâdimi'yi mesele hakkında bir risale yazmaya sevk etmiştir. 
Söz konusu âlimlerden biri Hâzim Efendi, diğeri de İlmi Ahmed Efen- 
di'dir. Hâdimi'nin “kardeşimiz” ve “çağdaş âlimlerin her bakımdan en bü- 
yüğü” olarak tavsif ettiği Hâzim Efendi hakkında maalesef pek bir bilgi bu- 
lunmamaktadır. Hâdimi'nin “fahru'r-Rüm” unvânıyla andığı İlmi Ahmed 
Efendi ise meşhur bir âlimdir. Trabzon kökenli olan İlmi Ahmed tahsilini 
tamamladıktan sonra ilmiye'de yükselmiş ve uzun yıllar Huzur Dersle- 
ri'nin daimi katılımcısı olarak başkent İstanbul'da etkili olmuştur. Müder- 
rislikten kadılığa geçen ve en son İstanbul kadılığına kadar yükselen âlim, 
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hayatının sonlarına doğru gözden düşmüş ve 1151/1738-39'da görevinden 
alınarak Konya Lârende'ye sürgüne gönderilmiştir. Adı geçen risalede açık- 
ça belirtilmese de Hâdimi'nin İlmi Ahmed'le Lârende'de görüştüğünü tah- 
min ediyoruz. 

Hâdimi'nin risalesi, İbn Ataullah el-İskenderâni'nin (öl. 709/1309) 
bazı eserlerinde, Hızır'ın hayatta olduğu görüşünün savunulduğunun ha- 
tırlatılmasıyla başlar. El-İskenderâni'nin bu görüşü, muhtemelen şeyhi 
Ebu'l-Hasan eş-Şâzili (öl 656/1258), Ebu1-Abbas el-Mursi (öl. 686/1287) 
Nasireddin b. el-Anbari ve Abdulmutti el-İskendâri (61.638/1241) gibi tanı- 
dığı âlimlerden aldığı sanılmaktadır. “Bu kişiler” diyor el-İskenderani, “Hı- 
zır'ın hayatta olduğu ve yaşamaya devam edeceği noktasında görüş birliği 
içindedirler.” Birçok veli'nin Hızır'la görüştüğünün ve ondan ders aldığı- 
nın tevatür yoluyla nakledildiğini söyleyen el-İskenderâni, Hızır'ın yaşadı- 
ğına ilişkin haberlerin tevatür derecesinde olduğunu, bu itibarla bunların 
reddedilemeyeceğini savunur. 

Hâdimi bu görüşün tartışmalı olduğunun farkındadır. Ona göre 
özellikle kelamcılar ve hadis âlimleri Hızır'ın öldüğünü savunmuşlardır. 
Bu görüşte olanlardan biri ünlü muhaddis Buhâri'dir. Adı geçen hadisçi, 
görüşünü savunmak için Hz. Muhammed'in vefatına yakın günlerde söy- 
lediği, “Yüz sene sonra bugün yeryüzünde yaşayanlardan hiç kimse kalmaz” 
sözünü delil getirmektedir.” 

Hâdimi'nin verdiği bilgiye göre Hâzim Efendi konuyla ilgili olarak 
şunları söylemiştir: 


“Zâhir uleması taassup yüzünden Hızır'ın hayatta olduğunu redde- 
diyorsa bu, onların Hızır'la karşılaşmadıklarından dolayıdır. Onlar 
bu yüzden, Hızır'la buluşup görüşenleri yalancılıkla suçluyorlarsa 
ve onlara karşı mücâdele ediyorlarsa ....”** 


Hâdimi'ye göre bu sözlerle Hâzim Efendi, Hızır'ın hayatta olduğu- 
nu kabul etmeyen âlimleri reddetmektedir. Bu sözlere cevabın İlmi Ahmed 
Efendi'den geldiğini belirten Hâdimi, adı geçen âlimin ehl-zahire yapılan 
taassup suçlamasını geri çevirdiğini bildiriyor. Hâdimi'nin naklettiğine gö- 
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re İlmi Ahmed Efendi, Hızır'ın hayatta olmadığını savunan zâhir uleması- 
nı taasuplukla suçlamanın, kabul edilmez bir hata olduğunu iddia etmiştir. 
Hâdimi, iki tarafın görüşlerini karşılıklı olarak harmanladıktan 
sonra, konuyu bir fıkıhçı gözüyle değerlendirir. Bir mesele hakkında nass 
ve icmâ varsa, o konu hakkında tartışılmayacağı prensibi gereği, adı geçen 
tartışma konusunda icmâ-ı ümmetin bulunup bulunmadığını sorar: 


“Eğer Hızır'ın hayatta olduğuna dâir bir icmâ vâki olmuşsa ve nak- 
ledilen haberler sıhhatli ve doğruysa, Hızır'ın hayatta olmadığını id- 
dia edenleri taassupla suçlamaktan çekinmeyiz. Zirâ icmâ-ı ümmet 
kesin bir delildir.” 


Hadislerin zanni delil teşkil ettiklerini ifade eden Hâdimi bir konu- 
da hadisle icmâ çelişirse, icmânın tercih edilmesi gerektiği prensibine atıf 
yaparak, Hızır'ın öldüğünü savunanların delillerinin zayıf olduğunu, çün- 
kü bunların Buhâri ve Müslim'in rivayet ettikleri hadislerden delil getirdik- 
lerini belirtir. Bu çerçevede zikredilen hadislerde geçen lafızların yoruma 
açık olduğunu, mesela Nevevi'nin, Buhâri'nin naklettiği hadiste geçen 
“Yüz sene” lafzını, yüzyılın önemine veya bu sürede ashab-ı kirâmın vefat 
edeceğine bir işaret olarak tefsir ettiğini söyler.”” Ulemanın çoğunluğunun 
Hızır'ın hayatta olduğunu kabul ettiğini ifade eden Hâdimi, Nevevi'den 
-Süyüti ve İbn Asâkir'in (öl. 571/1176) naklettiğini ve Darakutni'nin (öl. 
385/995) el-Efrâd'ında zikredildiğini belirttiği şu söze atıfta bulunur: “Hi. 
zır ve İlyas, her yıl hac zamanında buluşuyorlar.” 

Hâdimi daha sonra, hayatının büyük bir bölümünü Mekke'de geçi- 
ren ünlü Hanefi âlimi Ali el-Kâri'nin (öl. 1014/1606) konu hakkındaki gö- 
rüşlerini nakleder. Hızır'ın hayatta olduğunu savunanların eserlerinde zik- 
redilen “Cebrail, Mikail ve Hızır her yıl Arafat'ta bir araya geliyorlar” sözü- 
nün Ali el-Kâri'nin risalesinde de geçtiğini tespit eden Hâdimi, adı geçen 
âlimin görüşlerini şu şekilde anlatır: Hızır'ın öldüğünü savunanların gö- 
rüşleri zayıf, delilleri zannidir. Oysa Hızır'ın yaşamakta olduğu konusun- 
da mutasavvıfların ve ulemanın önemli bir kısmının іста vardır. Nitekim 
Ebu Tâlib el-Mekki (öl. 386/996), Gazali ve hatta Birgivi bu görüştedir. Bu- 
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na karşı çıkanlar, Hızır'la karşılaşma lütfuna nail olamayan zâhir uleması- 
dır. Onların itirazı tecrübesizlik ve bilgisizlikten ötürüdür.” 

Bu değerlendirmelerden sonraHâdimi kendi hükmünü ortaya koyar. 
Ona göre mezkur meselede ulemanın ittifakı yoktur. Hızır'ın hayatta olduğu- 
nu savunanların görüşü de, onun öldüğünü iddia edenlerin görüşü de kesin 
delillere dayanmadığından tartışmaya açık eksik yönler taşımaktadır. Dolayı- 
sıyla ne Hâzım Efendi, ne de İlmi Ahmed Efendi görüşlerinde tümüyle hak- 
lıdır. En iyisi konu hakkında ileri geri konuşmaktan uzak durmaktır. 


ÖZET 


Biz bu bölümde Hâdimi'nin bugüne kadar ilim dünyasında pek ta- 
nınmayan birçok eserini tanıtmaya ve yazarın seçtiğimiz muhtelif konular- 
daki görüşlerini ortaya koymaya çalıştık. Hâdimi'nin eserlerinde esas itiba- 
riyle tarikat ile şeriatın, zâhiri ilimlerle tasavvufi tecrübeye dayanan bâtın 
ilminin birbirleriyle uzlaştığı ana fikrini işlediğini gördük. Aldığı eğitim ve 
dayandığı ilmi zihniyet itibariyle o, Osmanlı ulema geleneğine, başka bir 
deyişle Hanefi-Eşari çizgiye bağlıdır. Bu geleneğin ikliminde yetişmiş, Os- 
manlı ilim zihniyetiyle pişmiş, Osmanlı dünyasında rağbet gören âlimlerin 
ürettiği eserleri okumuş, onların fikirlerini almış ve bunları öğrencilerine 
-çoğunlukla aynen- aktarmıştır. Dolayısıyla o, fıkhi bakımdan, Hanefi 
mezhebinin müctehid imamlarını taklit eden bir mukalliddir. 

Hâdimi'nin kelami konuları işleyen eserleri, İslam ilahiyatının geç 
dönemlerinde üretilen eserlerin bilimsel araştırmalara konu edinilmesinin 
ne denli önemli ve ivedilikle yerine getirilmesi gereken bilimsel bir görev 
olduğunu göstermektedir. Şu kadarını söylemek lazımdır ki, Hâdimi'nin 
itikat ve ilahiyat meselelerini içeren eserleri, 17. ve 18. yüzyıl Osmanlı âlim- 
lerinin bu konularda hararetli ve çetin tartışmalar yürüttüklerine, kelam ve 
felsefenin sanıldığı gibi terk edilmediğine, az da olsa yaratıcı, derin tefek- 
kür ve muhakemeye dayanan tahlillerin yapıldığına işaret etmektedir. 

Fakat Hâdimi'nin, kendisinden önceki sayısız âlim tarafından ele 
alınıp açıklanan geleneksel fikir ve öğretilerin ötesine geçtiğini söyleyeme- 
yiz. En çok dayandığı ve bağlandığı otoritelerin başında Gazali gelmektedir. 
Onun ortaya koyduğu görüşler, Hâdimi tarafından tartışmasız kabul edilip 
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büyük ölçüde aynen aktarılmıştır. Bundan dolayı Hâdimi'nin ünü ve değe- 
гі, günümüze kadar gelen etkileri, onun ufuk açıcı görüşler ortaya koyma- 
sından ve yeni yaklaşım tarzları geliştirmesinden değil, eserlerini yalın, an- 
laşılır ve muhtasar olarak öğretim amaçlı kullanmaya elverişli yazmasın- 
dan ve karşıt görüşler arasında köprü olmaya çalışması, çatışmacı değil uz- 
laşmacı bir yol tutmasından kaynaklanmaktadır. Berika İslam ahlakında, 
Mecâmi' fıkıh usulünde, Ar4'is mantık ilminde ve Nakşibendiyye risalesi 
Nakşibendiye'nin esasları ve prensipleri hakkında birer el kitabı özelliğini 
bu yüzden kazanmışlar ve gerek medreselerde, gerek diğer ilim meclisle- 
rinde bundan ötürü ilgiyle okutulmuşlardır. 
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Beşinci BÖLÜM 


HADİMİ VE TALEBELERİ: . 
KARŞILIKLI İLGİLER VE İLİŞKİLER 


çalışmalarını, istisnai durumlar bir tarafta tutulursa, hayatının so- 

nuna kadar sürdürdü. Özellikle medresedeki eğitim-öğretim faali- 
yetleri dikkat çekti ve giderek Hadim sınırlarını aşan bir ilgiye mazhar ol- 
du. Anadolu şehir ve kasabalarında büyük yankı uyandırdı. Bu çalışmalar 
Hadim'de, zamanla oluşan geniş bir öğrenci ağının temelini teşkil etti. Bi- 
yografik eserlerde verilen bilgilere göre, Hâdimi'nin elinde, birçoğu 18. 
yüzyıl Osmanlı âlimlerinin meşhurları arasında yer alan, yüzlerce talebe 
yetişti. Hadim'deki medrese, Hâdimi'nin burada ders vermeğe başlama- 
sından kısa bir süre sonra, ilmi ve edebi çalışmaların merkezi haline geldi. 
Hâdimi'nin verdiği dersler, eşine az rastlanır bir rağbet gördü. Çevre köy, 
kasaba ve şehirlerden çok sayıda öğrenci, Hâdimi'de okumak için Hadim'e 
geldi. Bunlardan bazıları, Anadolu'nun en ücra köşelerinden kalkıp gelen- 
lerdi. Hâdimi'nin derslerinin cazibesi, Arapların yaşadığı bölgelere kadar 
uzanmıştı. Nitekim Gedikzade olarak tanınan büyük hadisçi Abdülkâdir 
Gedikzade (öl. 1187/1773), ünü tâ Hicaz'a kadar yayılan Hâdimi'nin ilmin- 
den istifade etmek için Hadim'e kadar geldi." 

Böylece, daha önce isminden pek bahsedilmeyen Hadim kasabası, 
18. yüzyılda, İslam eğitiminin, ilmi, tasavvufi ve edebi faaliyetlerin Anado- 
lu'daki en önemli merkezlerinden biri haline geldi. Bunda Hâdimi'nin, ba- 
basından aldığı ilmi mirasa dayanarak üstün gayretlerle yürüttüğü etkinlik- 
lerin yanında, kendisini destekleyen esnaf, âlim, şair, kadı ve yöneticilerin 
de büyük payı vardır. 

Aşağıdaki bölümde, sözünü ettiğimiz bu büyük öğrenci ağı ele alına- 
caktır. Hâdimi'de okuyan öğrencilerin hayatları, kariyerleri, eserleri ve etki- 
leri tek tek bütün ayrıntılarıyla ortaya konulacak, bununla birlikte karşılıklı 
ilişkiler ve etkileşmeler üzerinde durulacaktır. Öğreciler Hadim'e nerden 
geldiler? Hangi sosyal grup ve çevreye aittiler? Hadim'e gelmelerine kim ve- 


H âdimi, üçüncü bölümde ayrıntılı olarak gösterdiğimiz faaliyet ve 
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ya ne sebep olmuştur? Hangi etkenler onları, Hâdimi'den ders ve icazet al- 
maya itmiştir? Hâdimi'de okumanın avantajları nelerdi? Hâdimi'den icazet- 
li olmak bir imtiyaz mıydı? Öğrenciler, daha sonra, hocalarının ilmi ve ede- 
bi zihniyetine ne derece sadık kaldılar? Öğrenciler arasında, herhangi bir 
konuda Hâdimi'ye muhalefet eden veya onu eleştirenler çıktı mı? Hâdimi 
ile öğrencileri arasındaki ilişkiler ağının alanını, genişlik ve sıklığını ortaya 
koyabilmek için önemli olan bu soruları, aşağıda cevaplamaya çalışacağız. 

Konuyu işlerken birinci derecede icazetname ve biyografik eserlerde 
verilen bilgilerden yararlanacağız. İcazetnamelerde verilen bilgileri -ki bun- 
lar çoğu zarnan hoca ve talebe adlarının zikredilmesiyle, okunan dersler ve 
eserler hakkıdaki genel ifadelerle sınırlıdır- biyografik ve bibliyografik kay- 
naklarla destekleyip geliştirerek tamamlayacağız. Bursalı Mehmed Tâhir ve 
Mehmed Süreyyâ'nın bilinen eserleri dışında yerel kaynaklara da başvuraca- 
ğız. Müverrihlerin eserlerinde verilen bilgileri, Osmanlı Devleti'nde önemli 
mevkilere gelmiş hoca ve talebeleri incelerken değerlendireceğiz. 

Mevcut kaynaklarda, Hâdimi'den ders veya icazet alan 72 talebe tes- 
pit edebildik. Bunlar, tahsillerinden sonra, yaptıkları çalışma ve faaliyetler- 
le çevrelerinde sevilmiş, saygınlık kazanmış ve belli ölçüde üne kavuşmuş 
kimselerdir. Hâdimi'nin, elbette, tanınmayan, dolayısıyla saptayamadığı- 
muz başka talebeleri de olmuştur. 

Tespit Edilen Öğrencilerin Listesi: 

Ahmed b. Bedreddin 
Ahmed b. İsmail 
Alâilli, Kara Abdullah Efendi 
Alâilli, Hacı Selim Efendi 
Amasyalı (el-Babâsi), Muhammed 
Amidli Abdurrahman Efendi 
Amidli, Ömer b. Hüseyin 
Ankaralı (Amâsravi), Salih 
el-Antâki, Muhammed b. Yusuf 
‚ Antalyalı, Muhammed b. Yusuf 
. Akhisarlı, Halil 
. Akşehirli (el-Konevi), Velieddin 
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13. Akşehirli, Ahmed Efendi 

14. Akşehirli, Osman Efendi 

Iy. Akviranlı, Halil Efendi 

16. Balıkesirli Küçük Hafız Efendi 
17. Burdurlu, Muhammed Efendi 
18. Bolulu, Mustafa Efendi 

19. Çankırılı Muhammed b. Hasan 
20. Çerkeşli, Muhammed b. Muhammed 
21. Çorumlu Ahmed b. İsmail 

22. Ebu Bekir b. Mustafa b. Ali 

23. Eğinli, Osman Efendi 

24. Erzincanlı Hasbi Süleyman Efendi 
25. Erzurumlu, Abdullah Efendi 
26. Gelenbevi, İsmail b. Mustafa 
z7. Güzelhisarlı, Ali Efendi 

28. Hadimi, Muhammed Emin 
29. Hadimi, Muhammed Said 

3o. Hadimi, Abdullah Efendi 

31. Hadimi, Muhammed Emin 

32. Hadimi, Numan Efendi 

33. Hadimi, Muhammed Efendi 
34. Hadimi, Mustafa Efendi 

35. Hadimi, Abdülhalim Efendi 
36. Hâdimi, Ali Efendi 

37. Harputlu, Ömer Efendi 

38. Harputlu, Seyyid Mustafa 

39. Harputlu, Süleyman b. Mustafa 
40. Hüri, Osman b. Muhammed 
4ı. Hüseyin Efendi 

42. İçelli Abdülhadi Efendi 

43. İstanbullu, Muhammed Emin 
44. İzmirli, Muhammed Efendi 

45. Kulalı, Ali Efendi 
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46. Niğdeli, Musa b. Mustafa 

47. Kadınhanlı, Mustafa b. Hüseyin 

48. Karamanlı, Muhammed b. Ali Efendi 
49. Karamanlı (Konevi), Süleyman 

so. Karslı Muhammed Efendi 

şı. Kaşaklılı Muhammed Efendi 

52. Kayserili, Gözübüyükzade İbrahim 
53. Kayyımzade, Abdullah Efendi 

54. Kırkağaçlı, Muhammed b. Süleyman 
55. Konevi, Hafız İsmail Efendi 

56. Konevi, Mustafa Efendi 

57. Konevi, Kara Halil Efendi 

58. Kozanlı, Muhammed b. Ömer 

59. Kurrâ Efendi 

бо. Saruhanlı, Abdurrahmân b. Ahmed 
бт. Tarsuslu, Abdullah Efendi 

62. Tarsuslu, Ahmed Efendi 

63. Tireli, Halil Efendi 

64. Uluborlulu, İbrahim b. Eyyüb 

65. Uluborlulu, Abdullatif Efendi 

66. Uzun Hocazade 

67. Ürgüplü, Ahmed Efendi 

68. Ürgüplü, Ahmed b. Hasan 

бо. Yalvaçlı, Hacı Muhammed 

70. Zağferâni, Muhammed Emin 

71. Zileli, Mustafa Efendi 

72. Zileli (Harpüti), İbrahim b. Velieddin 


Yukarıdaki liste, Hâdimi'nin etrafında bütün İç Anadolu'yu kapsa- 
yan büyük bir öğrenci ağının oluştuğunu hemen ilk bakışta göstermekte- 
dir. Gerçekten Anadolu'nun en ücra köşelerinden bile Hadim'e öğrenci 
akını olmuştur; Konya'dan olduğu kadar çevre şehirlerden de (başta Anka- 
ra olmak üzere Amasya, Nevşehir ve Karaman'dan) çok sayıda öğrenci Hâ- 
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dimi'nin rahle-i tedrisinden geçmiştir. Öğrenci ağında, Harput ve Kars gi- 
bi Doğu Anadolu'nun uzak şehirlerinden gelen talebelerin de bulunması 
dikkat çekicidir. Bununla beraber Hâdimi'nin cazibesinin, Konya ve civa- 
rında daha çok hissedildiği görülmektedir. 

İsimleri saptanan öğrencileri, üç gruba ayırarak değerlendirmek 
mümkündür. Birinci gruba Hâdimi'nin kendi çocuklarını, ikinci gruba, tah- 
sillerine İstanbul'da devam eden (veya tahsillerini İstanbul'da tamamlayan) 
öğrencileri ve nihayet üçüncü gruba Anadolu'da okuyan ve taşrada tanınan- 
ları alabiliriz. Hâdimi'nin oğullarından bazıları Hadim'de kalırken bazıları 
İstanbul'a giderek ilmiye teşkilatına intisap etmişler ve Hadim sınırlarını 
aşan bir üne kavuşmuşlardır. İkinci grupta değerlendireceğimiz talebeler, 
yaptıkları çalışmalar neticesinde ünleri devletin her tarafına yayılmış, gerek 
halkın ve gerekse devlet büyüklerinin teveccühünü kazanmış âlim ve sufi- 
lerdir. Bunların bazıları, Osmanlı Devleti'nin ilmiye teşkilatında üst ma- 
kamlara kadar yükselmeyi başaran kimselerdir. Hayatlarını ve eserlerini 
üçüncü grupta inceleyeceğimiz öğrenciler ise, daha ziyade taşra kökenli 
olup, faaliyetlerini imam, müftü, müderris vs olarak Anadolu'nun muhtelif 
köy, kasaba ve şehirlerinde yürütmüş olan kimselerdir. Bunların çoğu hak- 
kındaki bilgileri, yalnızca yerel kaynaklarda; biyografik ve bibliyografik eser- 
lerde bulabildik. Bu gruba, isimleri muhtelif kaynaklarda geçen, ancak ha- 
yatları hakkında pek fazla bilgi bulunmayan talebeler de dahildir. 


ÜNLERİ HADİM DIŞINDA DA BİLİNEN ÇOCUKLAR 


Önder ve Göktaş'a göre Hâdimi, her biri toplumun önde gelen ai- 
lelerinden gelen beş kadınla evlenmiş, bu evliliklerinden biri kız toplam 
dokuz çocuk dünyaya gelmiştir. Bunlar: Ayşe, Muhammed Said, Abdullah, 
Muhammed Emin, Numan, Muhammed, Mustafa, Abdülhalim ve Ali'dir. 
Özellikle Muhammed Said ve Abdullah, ünleri Hadim dışına kadar yayılan 
Anadolu'nun saygın âlimleri arasında sayılmaktadır. 


Muhammed Said el-Medeni (81. 1213/1798) 


Hâdimi'nin en büyük oğludur. İlmiye teşkilatında kadı olar. TŞ, 
п. Akâid ve fıkıh konularıyla ilgili risaleler yazdı. Zebidi'ye göre öz$lliklâ f- 
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kıh ve usul-ü fıkıh alanlarında ihtisaslaştı.? Diğer ulema çocukları gibi o da, 
ilk eğitimini babasından aldı. Alfabeyi ve Kur'ân okumayı öğrendi. Medre- 
se eğitiminin temelini teşkil eden sarf, nahiv gibi dil derslerini okuduktan 
sonra diğer medrese derslerini de tamamlayarak babasından icazet aldı. 
İstanbul'a gitti. Kaynaklarda belirtilmese de, burada ilmini geliştirmek için 
başka hocalardan ders almış olabileceğini düşünüyoruz. Zira o, aşağıda gö- 
rüleceği gibi, ilmiye teşkilatında, genellikle yalnızca İstanbul medreselerin- 
den mezun olan talebelere nasip olan mesleki başarıya imza attı; ilmiye hi- 
yerarşisindeki merdivenleri bir bir aşarak parlak bir kariyer yaptı. Fakat 
onun, burada hangi hocalarla tanışıp hangilerinden ders gördüğünü ve da- 
ha başka icazet alıp almadığını bilemiyoruz. 

Biyografik eserlerde, Hâdimi'nin oğlu olması hasebiyle anılan ve 
Mekke-Medine kadılığına kadar yükselmesine dikkat çekilen Muhammed 
Said hakkında maalesef çok fazla bilgi bulunmamaktadır. Fakat, bu kısa 
bilgiden, onun önce ilmiye'ye müderris olarak intisap ettiğini ve bir süre 
tedrisle meşgul olduktan sonra kadılığa geçtiğini çıkarabiliriz. Abdurrah- 
man el-Ensari'nin verdiği bilgiye göre o, 1170/1757 yılında Medine'ye mü- 
derris olarak gönderilmiştir.* Önce isimlerini henüz bilmediğimiz medre- 
selerde görev yapan Muhammed Said, buraya gelişinden beş yıl sonra, Ve- 
zir-i Azam Ahmed Köprülü'nün (1661-1676) desteğiyle kurulmuş olan 
Medresei- Cedide'de ders vermeğe başladı. Anadolu kökenli bir müderri- 
sin Medine'de sivrilmesi, yerli Arap ulemasının pek hoşuna gitmiş değil- 
dir. Nitekim yukarıda adı geçen el-Ensâri ona verilen yıllık $ооо Kuruş ma- 
aşı mesele edinerek, onu bu servete rağmen cimri ve açgözlü birisi olmak- 
la suçlamıştır. Sık sık Anadolu'ya (Ensâri, Rüm'a diyor) gitmesi," her gidi- 
şinde kendisine zengin ve pahalı hediyelerin verilmesi el-Ensâri gibi bazı 
ulemanın tepkisine neden olmuş ve kıskançlığa yol açmıştır. 

Muhammed Said ilerleyen yıllarda kadılığa yükselmiştir. Gerekli 
kadılık derecelerini bir bir geçerek nihayet Haremeyn (Mekke-Medine Ka- 
dılığı) payesini almıştır. Muhammed Said'in bu sırada Kahire'ye gidip, ça- 
ğının ünlü âlimlerinden Zebidi'yi ziyaret ettiğini öğreniyoruz. Bilindiği gi- 
bi Zebidi, dönemin en meşhur âlimlerindendir ve İslam dünyasının he- 
men hemen her yerinden ziyaretçileri vardır. Anadolu ve İstanbul'dan da 
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birçok âlimin ziyaret ettiği ve ders aldığı Zebidi ile Muhammed Said'in 
münasebetlerinin mahiyetinin, süresinin, kapsamının ve derinliğinin ne 
olduğunu bilmiyoruz. Haremeyn kadısı iken 1213/1798'de vefat etmiş ve 
Medine'de toprağa verilmiştir.” 

Muhammed Said, müderrisliği esnasında, bazıları daha sonra isim 
yapmış birçok talebe yetiştirmiştir. Onun öğrencileri arasında, daha sonra 
Hadim müftülüğü yapan kardeşi Numan Efendi? ile Akşehirli Osman 
Efendi” en dikkat çekenleridir. Bir diğer talebesi, Zebidi'nin ziyâretçilerin- 
den Kazancızade adıyla meşhur olan Halil el-Malati'dir." 

Muhammed Said aynı zamanda önemli bir Osmanlı müellifidir. Bi- 
yografik ve. bibliyografik kaynaklarda ona bir dizi Arapça eser isnat edil- 
mektedir. Türkiye kütüphanelerinde elyazma nüshaları bulunan söz konu- 
su eserlerden hiçbiri henüz basılmamıştır. Bunlardan en dikkat çekeni, Sa- 
hih-i Buhâri'ye yazdığı, ancak tamamlayamadığı şerhtir.” Bunun dışında 
şerh ve haşiye şeklinde çeşitli İslam bilim dallarının temel eserleri üzerine 
yaptığı çalışmalar vardır. Bunlar: Beyzâvi tefsiri ile Hayali'nin Akâid-i Nese- 
fiyye şerhine yazdığı haşiyeler ve Kaside-i Bürde, eş-Şemâil” ve NevâbiguT-ke- 
lâm " adlı eserlere yaptığı şerhlerdir.” GAL'da İbn-i Sina'nın Tefsir süreti”1- 
İhlâs'ına yazılmış bir haşiye yanlışlıkla ona isnat edilmiştir.“ Eserin gerçek 
yazarı, Süleymaniye Kütüphanesi'ndeki nüshasından da açıkça anlaşılaca- 
ğı gibi babası Hâdimi'dir.” 

Kısaca söylemek gerekirse, Muhammed Said babasının aksine -fa- 
kat onun oluruyla— ilmiye teşkilatına girmiş ve muhtemelen babasının iliş- 
kileri sayesinde parlak bir kariyer yaparak Haremeyn mevleviyeti rutbesine 
kadar yükselmiştir. Mekke-Medine kadısı iken Osmanlı Devleti'nin üst dü- 
zey din adamlarından birisi olarak etkili olmuştur. Buna rağmen yazdığı 
eserler pek tutulmamış; ne istinsah edilmiş ne de basılmıştır. 


Abdullah Efendi (öl. 1192/1778) 


Muhammed Said gibi Sarı Müftü olarak tanınan Abdullah Efendi 
de medrese eğitimini babasından almıştır.* Başka şehirlere gitmiş midir 
ve başka hocalarda okumuş mudur, bilinmiyor. Babasından ayrıca tasavvuf 
eğitimi alan Abdullah Efendi, Nakşibendiye'ye intisap etmiştir. 
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Abdullah Efendi, ağabeyinin aksine, Hadim'de kalarak eğitim ve ta- 
savvuf alanlarında faaliyet göstermiş ve çeşitli din ilimlerinde eserler yaz- 
mıştır. Yıllarca babasının medresesinde talebe yetiştiren Abdullah, Nakşi- 
bendiye şeyhi olarak da bu tarikatın Konya ve civarında yayılmasına katkı- 
da bulunmuştur. Fakat onun çalışmaları hakkında pek tatmin edici bilgi 
mevcut değildir. Bununla beraber, Süleymaniye Kütüphanesi'nde bulunan 
bir belgeden onun tarikat icazeti verecek derecede bir sufi olduğunu anlı- 
yoruz. Söz konusu belge, Şeyh Muhammed Bahâeddin Nakşbend'in vird'i” 
için verilmiş bir icazetnamedir.” İçinde vird metni yoktur, yalnızca virdin 
okunması esnasında uyulması gereken tasavvuf âdâbına dikkat çekilmek- 
tedir. Bu kuralların tasavvuf kitaplarında, mesela Gazali'nin İhyâ'sında ya- 
zıldığı da ayrıca belirtilmektedir.” 

İcazetnamede dikkat çekici olan noktalardan birisi, kenarına yazıl- 
mış Arapça bir şiirdir. Şiir şöyledir: 


Yâ rabb! Senden umudunu kesmemiş kulunu yalnız bırakma 

Yâ rabb! Taşlaşmış kalbe karşı sen merhametli ol 

Yâ rabb! Sen, senden kaçan kulunu, yine sana döndürdün 

Yâ rabb! Koru, itaatsiz kulunu umutsuz bırakmak senin şânına 
yakışmaz 

Yâ rabb! Kulun sana bir yakarışta bulundu 

Yâ rabb! Senden kaçan kulunu affet 

Yâ rabb! Sana umutla gelen kulunu kabul et 

Ya rabbİ Ben, güvenerek sana geldim. 


Bu dizeler, münacat formunda dile getirilen bir duadır.” Münacat, 
sufinin Allah ve insana bakışını yansıtmaktadır; Allah her şeyin yaratıcısı 
ve sahibi bir Mevladır, insan ise O'nun yarattığı ve O'na ibadet etmesi ge- 
reken bir kuldur.” 

Babasının vefatından sonra Hadim müftülüğü de yapan Abdullah 
Efendi, bunun yanında tasavvuf, dil-dilbilgisi ve fıkıh alanlarında eserler ver- 
miştir. Bunlardan bazıları Süleymaniye Kütüphanesi Kataloğu'nda kayde- 
dilmiştir.”” Adalı Mustafa Efendi'nin (öl. 1085/1674?) NetdiciT-efkür adlı ese- 
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rine yazdığı Şerh dibâceti'n-netâic bir Arapça dilbilgisi kitabıdır.” Buna rağ- 
men eserde zaman zaman kelami ve fıkhi tartışmalar yapılır. Kitap, Konya- 
lı Abdülbâsir Efendi tarafından 1302/1885 yılında basılarak yayımlanmış- 
tır.“ Abdullah Efendi'nin diğer eserleri genellikle babasının telif ettiği risa- 
lelerin anlaşılması için yazdığı şerh ve haşiyelerden ibarettir.” Babasının Ri- 
sûle fi mes'eleti'-vücudiyye'sini ise Osmanlıca'ya tercüme etmiştir.” 

Abdullah Efendi Hadirn'deki medresede, birkaçını tanıdığımız çok 
sayıda talebe yetiştirmiştir. Bunlardan en meşhuru, 1832'de vefat eden oğ: 
lu Ahmed Efendi'dir. Hâdimi ailesinin Konya ve civarındaki etkisini gös- 
termesi bakımından onun hayatı, faaliyetleri ve eserlerini yakından tanı- 
mak yararlı olacaktır. Doğum tarihi kesin olarak bilinmeyen Ahmed Efen- 
di, babasından aldığı temel eğitimden sonra İstanbul'a gitti. Burada uzun 
yıllar ilimle meşgul oldu; dedesinin talebesi meşhur Muhammed el-Antâ- 
lde döneminde okunması mutat bütün din ilimlerini tahsil etti. Öğreni- 
mini tamamladıktan sonra Konya'ya döndü. Aileden akrabası Eşenlerli 
Seyyid Abdurrahman Efendi'nin 1813'de yaptırdığı Ziyâiye Medresesi'nde” 
ilk mesleki tecrübelerini kazanan Ahmed Efendi, bu arada Konya müftüsü 
İbrahim Efendi'nin kızıyla evlendi." 

Medresedeki başarıları ve Konya ileri gelenleriyle kurduğu iyi ilişki- 
ler sayesinde kısa sürede isim yaptı ve İbrahim Efendi'nin vefatından son- 
ra 1827'de Konya müftüsü oldu. Müftülüğü sırasında Konya'nın 19. yüzyıl- 
daki en önemli medreseleri arasında sayılan İrfâniye Medresesi'ni kurdu.” 
Vefatına kadar burada bizzat kendisi ders verdi. 1848 yılına ait bir istatisti- 
ğe göre medresenin aynı tarihlerdeki talebesi sayısı 45 idi.” Daha sonraki 
yıllarda da ilgi odağı olma özelliğini koruyan medresede 1877 yılında Dede- 
zade Mustafa Efendi (öl. 19019) Arapça ve fıkıh dersleri veriyordu.” 

Ahmed Efendi, bazıları Konya ve civarında tanınan birçok talebe ye- 
tiştirdi. Bunlardan özellikle üçü, faaliyetlerini eğitim alanında yoğunlaştı- 
ran, yalnızca bir müderris olarak değil, aynı zamandan medrese kurucusu 
olarak da etkili olan kimselerdir.” 

Abdullah Efendi'nin, en azından Konya ve civârında etkili olmuş iki 
önemli öğrencisi daha vardır. Bunlardan ilki kardeşi Numan Efendi'dir ki, 
kendisi Hadim'de özellikle müderris ve müftü olarak saygınlık kazanmış- 
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tır?” diğeri Aydın Vilayeti'nden Mustafa Hulusi el-Güzelhisâri'dir (öl. 
1253/1837)” Güzelhisâri, özellikle Hâdimi'nin Mecâmi'ine yazdığı Mend- 
fiw'd-dekâik adlı şerh” ile 19. yüzyıl Osmanlı uleması arasında dikkat çek- 
miş ve itibar görmüştür. 

Bütün bu yazılanlardan anlaşılacağı üzere, Hâdimi'nin oğlu Abdul- 
lah Efendi, babasının yolunu izleyerek faaliyetlerini Hadim”de yoğunlaştır- 
mıştır. Medrese müderrisliği yanında müftülük de yapan Abdullah Efendi, 
özellikle tasavvuf alanında Nakşibendiye şeyhi olarak, bu tarikatın Konya 
ve civarında yayılmasına önemli katkı sağlamıştır. Yazılı ilmi çalışmalarını, 
daha ziyade babasının eserlerini anlatmaya ve açıklamaya adayan Abdullah 
Efendi, kelam, fıkıh ve ahlak gibi din ilimlerinde de hatın sayılır bir otori- 
te olarak kabul edilmiştir. Öğrencileri arasında yukarıda isimleri anılan Ah- 
med Efendi ve Güzelhisârlı Mustafa Hulusi Efendi en dikkat çekenleridir. 


HADİM VE CİVARINDA TANINAN ÇOCUKLAR 


Muhammed Hâdimi'nin diğer çocukları daha ziyade Hadim ve ci- 
vârında tanınmışlardır; eğitim alanında etkili olmuşlar, medresede müder- 
ris, camide imamlık ya da vaizlik yapmışlar, bazıları da müftülük görevin- 
de bulunmuşlardır. Özellikle, ünlü Muhammed el-Antâli'den icazetli olan 
Muhammed Emin (öl. 1808) çok sayıda öğrenci yetiştirmekle dikkat çek- 
miştir.” Talebeleri arasında, daha sonra İstanbul'a göç eden Akşehirli 
Ömer b. Abdullah* ile Çankırılı Muhammed b. Mustafa el-Kangıri* ve Er- 
zincanlı Hacı Abdurrahmân Efendi” en dikkat çekenleridir. Göncüzade 
olarak tanınan ve bilhassa eğitim faaliyetleriyle ün kazanan Kayserili Sey- 
yid Muhammed Kasım da ondan icazet almıştır. 

Hâdimi'nin, hayatı ve eserleri hakkında pek fazla bilgi bulamadığı- 
mız, ancak şeyh diye anılan bir oğlu daha vardır. Onun da Nakşi olduğunu 
ve tasavvuf alanında çalışmalar yaptığını tahmin edebiliriz. 1192/1778'de 
vefat eden oğlu Ali ise müderrislik faaliyeti yanında ilmi çalışmalarıyla da 
tanınmıştır. Kur'ân ve besmele sözcüklerinin anlamları hakkındaki Risâle 
fî ma'nâ kelimeti'1-Kur'ân ve" besmele, Kur'ân'daki müteşabihler hakkındaki 
Risâle fi müteşâbihi 1-Kur'ân ve besmelenin ilk harfi “b” hakkındaki Risâle fi 
tahktki beiT-besmele ona atfedilen eserlerdir.* 
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Abdülhalim ise haklanda hiçbir malumat bulunmayan tek oğludur. 

Hâdimi'nin oğullarının hayatları, faaliyetleri ve eserleri hakkında 
kaynaklarda bulunan bilgilerden özetle şu sonuçları çıkarmak mümkün- 
dür: Hepsi okumuştur; medrese eğitimini tamamlamışlar ve aldıkları ica- 
zetle özellikle Hadim'de eğitim faaliyetleri yürütmüşlerdir. Bazıları bu- 
nunla yetinmeyip kendilerini geliştirmek için İstanbul'a gitmişlerdir. İl- 
miye teşkilatında parlak bir kariyer yapan Muhammed Said hariç diğerle- 
ri tekrar Hadim'e geri dönerek babalarının yolundan gitmişlerdir. Her 
konuda babalarını örnek almışlar, onun eserlerini okumuşlar, okutmuş- 
lar, şerh ve tercüme etmişlerdir. Babalarının kendilerine emanet ettiği 
medrese, cami, kütüphane ve tekke gibi müesseselere sahip çıkarak bun- 
ların gelişmesini sağlamışlardır. Medresede ders, camide vaaz ve tekkede 
tasavvuf eğitimi vererek yörede din ve ahlak eğitimine büyük katkı sağla- 
mışlardır. Müderris, imam, vaiz, müftü ve şeyh olarak topluma hizmet et- 
mişler, karşılığında büyük sevgi ve hürmet görmüşler, öldüklerinde de 
saygıyla anılmışlardır. 

Zamanlarında Hadim, Orta Anadolu'nun en gözde ilim ve eğitim 
merkezi olma özelliğini sürdürmüş; çevre köy, kasaba ve şehirlerden bura- 
ya öğrenci akını devam etmiştir. Mesela, ilmi çalışmalarıyla dikkat çeken 
Muhammed Emin'in derslerine çevre illerden -hatta İstanbuldan- gele- 
rek katılan öğrenciler olmuştur.” Biyografik kaynakların, bu dönemde Ha- 
dim'de medresenin dolup taştığı, okuyan öğrenci sayısının iki bini aştığı 
şeklinde verdiği bilgiler, abartılı bulunsa da, bir gerçeğe işaret etmektedir: 
19. yüzyılda Hadim, medrese, cami ve kütüphanesiyle büyük bir cazibe 
merkezidir. Başta Isparta olmak üzere bütün komşu şehirlerden -en çok 
Bozkır, Konya, Ermenek ve Mersin'den— buraya öğrenci akını olmuştur. 
Bunların çoğu memleketlerine döndükten sonra önemli mevkilere gelmiş- 
ler ve toplumsal yaşam üzerinde belirleyici rol oynamışlardır. Isparta'dan 
Ahmed Rüştü, Bozkır'dan Muhammed Efendi, Konya'dan Müftü Abdüla. 
had Efendi, yine Konya'dan Müftü Abdullah Vahdi Efendi, Karaman'dan 
Özdemiri Efendi, İçel'den Feyzi Efendi, Erzincan'dan Abdurrahmân Efen- 
di ve daha sonra Edirne müftüsü olan Muhammed Fevzi Efendi Hadim'e 
gelen öğrencilerden sadece birkaçıdır. 
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İSTANBUL'A GİDEN ÖĞRENCİLER 


Daha önce de söylediğimiz gibi, Hâdimi'nin öğrencilerinden bazı- 
ları Hadim'den sonra İstanbul'a gitmişler, başkentin büyük medreselerin- 
de dönemin ünlü âlimlerinden ders alarak meslek hayatına girmişler ve 
parlak bir kariyer yaparak etkili olmuşlardır. Bunlar Muhammed b. Yusuf 
el-Antâli, İsmail b. Mustafa el-Gelenbevi, İsmail el-Konevi, Osman el-Ak- 
şehri, Kayyımzade Abdullah Efendi, Ali el-Kulavi ve Mustafa el-Konevi'dir. 


Muhammed b. Yusuf el-Antâli (öl. 1212/1798) 


Hâdimi'nin meşhur talebelerinin başında, Müftüzade veya Ayaklı 
Kütüphane olarak tanınan Antalyalı Muhammed b. Yusuf el-Antâli gelir. 
Geç dönem Osmanlı tarihçilerinden Ahmed Cevdet Paşa'nın beyanına gö- 
re о, L Abdülhamid dönemi (1774-1789) âlimlerinin en büyüğüdür.“ Cev- 
det Tarihi'nde hayatı ve eserleri epeyce ayrıntılı bir şekilde anlatılmaktadır. 
Diğer Osmanlı biyografyalarında da kendisine geniş yer verilen Muham- 
med b. Yusuf'a ilgili malzeme epeyce zengindir. Bunun yanında yerel kay- 
naklarda (tarihler, biyografya ve bibliyografyalar) da onun hakkında değer- 
li bilgiler bulunmaktadır.” Bu kaynaklar ışığında onu kısaca tanıyalım: 

Muhammed b. Yusuf el-Antali 1112/1700 yılında doğdu. Babası, za- 
manın Antalya müftüsü meşhur Yusuf el-Antâli'dir (öl. 1164/1751).* İlk eği- 
timini babasında tamamladı. Muhtemelen babasının isteğiyle Hadim'e git- 
ti. Burada, İstanbul'dan henüz yeni dönen genç müderris Muhammed Hâ- 
dimi'nin derslerine katıldı. Arapça dil dersleri başta olmak üzere, mantık, 
kelam, fıkıh, usul-i аһ gibi din ve dil ilimlerini tamamlayarak hocasından 
icazet aldı. Muhtemelen hocasının tavsiyesi ve aracılığıyla 1146/1733'de İs- 
tanbul'a gitti. Fakat burada fazla kalmadı; çeşitli vilayetlerde Arac Osman 
Paşazade.Ahmed Paşa'ya hizmet etti. Bu esnada пе tür görevler aldığını ve 
rutbesinin ne olduğunu bilmiyoruz. 1167/1753 yılında tekrar İstanbul'a dön- 
dü ve meslek yaşamını bundan sonra başkentte sürdürdü. Hâdimi'nin ho- 
cası Kazabadi Ahmed Efendi'nin yönettiği bir sınav komisyonu önünde ci- 
het imtihanını geçerek ilmiye teşkilatına adım attı. Bu imtihanda gösterdiği 
büyük başarı ve parlak zekâ nedeniyle kendisine Ayaklı Kütüphane denildi. 
Kazabadi onu Şeyhülislam'a götürerek, desteklenmesine aracılık etti.* 
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1167/1753'te ilmiye teşkilatına giren el-Antâli, kendisinden önce çok 
az taşra ulemasının başarabildiği parlak bir yükseliş gerçekleştirdi. 
1172/1758'de hareket-i dahil müderrisliğine yükselerek İbrahim Paşa Med- 
resesi'nde ders verdi.” Bu sırada İstanbul'un önde gelen hocalarıyla tanış- 
tı. Kısa süre sonra, her yıl Ramazan ayında düzenlenen ve sultanın huzu- 
runda yüksek rutbeli âlimlerin katıldığı Huzur Dersleri davetlileri arasında 
yer aldı. 26 Ramazan 1172/1758 tarihindeki Huzur Dersi meclisinde, Fatı- 
ma Sultan Medresesi müderrisi Abdülbâki Efendi, Sırâci Mahmüd Paşa 
Medresesi müderrisi Sefercelâni Mustafa Efendi, Dersiye-i Muhsinzade 
Medresesi müderrisi Keşşâf Ömer Efendi gibi tanınmış hocalar yanında o 
da vardı.” Bir sonraki yılın Huzur Dersleri'ne de katıldığı anlaşılan el-An- 
têlî, devletin saydığı ve itibar ettiği ulema arasında yer aldı. Huzur Ders- 
leri, katılımcılara sadece itibar değil, aynı zamanda parasal destek ve değer- 
li hediyeler de kazandırıyordu. Nitekim el-Antâli'ye adı geçen tarihlerdeki 
katılımı için oturum başına 80 kuruş verilmiştir.” 

Yusuf el-Antâli'yi 1173/1759-60'tan 1205/1791'e kadar Huzur Ders- 
leri katılımcıları arasında göremiyoruz. Zira bu yıllarda kadılığa geçmiş ve 
İstanbul'da pek bulunmamıştır. Hiyerarşik basamakları kadı olarak tek tek 
geçerek 1193/1779'da Yenişehir kadılığına yükseldi. 1200/1786'da Mekke 
ve dört yıl sonra da İstanbul kadılığını elde etti. Tekrar Huzur Dersleri ka- 
tılımcısı oldu. Nihayet 1205/1791'de, Şeyhülislamlıktan sonraki en büyük 
üçüncü rutbe olan Anadolu Kazaskerliğine getirildi. Osmanlı Devleti'nin 
Anadolu vilayetlerinden sorumlu en rutbeli yöneticisi ve en yüksek âlimi 
olarak (ulemd-i kudemâ) Huzur Dersleri uhdesine verilen el-Antâli, bu vesi- 
leyle dönemin sultanı 111. Selim'le yakinen görüşebiliyor ve görüşlerini ona 
bizzat anlatarak ülke yönetiminde söz sahibi oluyordu. 23 Ramazan 
1205/26 Mayıs 1791'de, III. Selim'in huzurunda düzenlenen mecliste mu- 
karrir olarak hazır bulunan el-Antâli, oturumda Bakara Suresi'nin 39. aye- 
tini tefsir etti. Meclisin diğer katılımcıları arasında Kuyucaklı Abdurrah- 
man Efendi (öl. 1207/1792),* Mucurlu Ali Efendi (öl. 1213/1798)” ve Ma- 
raşlı Palabıyık Muhammed Efendi (öl. 1219/1804) vardı. Çetin tartışma- 
larla geçen söz konusu oturumu başarıyla idare eden el-Antâli, sultanın 
takdirini kazanarak 1000 altın ile ödüllendirildi.” 
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1212/1798'de Anadolu kazaskeri iken vefateden Yusuf el-Antâli Os- 
manlı ilmiye teşkilatında parlak bir kariyer yaptı ve bir taşra âlimi için elde 
edilmesi zor olan rutbe ve makamlara geldi. Kazaskerliği sırasında, ülke 
yönetiminde söz sahibi oldu; sultanla doğrudan görüşerek devlet politika- 
larının oluşturulmasına tesir etti. Bilhassa din, eğitim ve yargı alanlarında 
belirleyici rol oynadı. 

Bu parlak başarının arkasındaki en önemli etkenlerin başında, şüp- 
hesiz, onun Hâdimi gibi İstanbul'da gerek yöneticiler ve gerekse ulema 
nezdinde sayılan, sevilen ve itibar edilen bir hocada okuması ve ondan ica- 
zet alması gelmektedir. Mevcut kaynaklar onun İstanbul'a gelişi ile ilgili 
aydınlatıcı bilgiler vermese de, Hâdimi'nin ona yardımcı olduğunu ve ora- 
da destek verecek kişileri önceden kendisine-bildirdiğini düşünebiliriz. Ni- 
tekim el-Antâli İstanbul'da Hâdimi'nin hocası Kazabadi ile irtibat kurmuş, 
onun desteği ile ilmiye teşkilatına girmişti. 


İSMAİL В. MUSTAFA EL-GELENBEVİ (ÖL. 1205/1791) 

Kaynalann verdiği bilgilere göre 18. yüzylın büyük âlimlerinden 
mantıkçı ve matematikçi İsmail b. Mustafa el-Gelenbevi de Hâdimi'nin öğ- 
rencilerinden biridir. Birçok müderris ve müftü yetiştiren dindar ve bilgin 
bir ailenin” çocuğu olarak 1143/1730'da Manisa Kırkağaç'a bağlı Gelen- 
be'de dünyaya gelen Gelenbevi küçük yaşta babasının ölmesi üzerine on üç 
on dört yaşlarına kadar pek okuma imkânı bulamadı. Baba dostu birisin- 
den biraz okuduktan sonra Hadim'e geldiğitahmin edilen Gelenbevi muh- 
temelen Hâdimi'nin aracılığıyla İstanbul'a gitti.“ 

Gelenbevi, İstanbul'da önce Sahn-ı semân Medresesi'nde, Nakşi- 
bendi şeyhi Mustafa Efendi'nin (öl. 1120/1708) oğlu Yasincizade Osman 
Efendi'nin derslerine katıldı. Ancak yüksek din eğitimini yukarıda adı ge- 
çen Ayaklı Kütüphane lakaplı Yusuf el-Antâli'de tamamladı. 1177/1763'de 
açılan ruüs imtihanını kazanarak müderris oldu ve en alt kademeden göre- 
ve başladı. 1197/1783'e kadar getirildiği resmi görevlerle ilgili pek fazla bil- 
gi bulunmayan Gelenbevi'nin bu süre içinde, zamanını daha çok akli ilim- 
lerle ilgili eserleri mütalaa ve telifle geçirdiği bildirilmektedir. Özellikle 
mantık ve matematiğe büyük merak ve ilgisi olan müderris, ilerleyen yıl- 
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larda kendini çoğunlukla bu ilimlere verdi. el-Antâli gibi o da yükselerek İs- 
tanbul'un önde gelen saygın ve itibarlı âlimleriyle beraber Huzur Dersle- 
ri'ne katıldı." 

Gelenbevi, Osmanlı tarihinde modern matematik bilimlerinin ge- 
lişmesinde öncü rol oynayan bir âlim olarak tanınır. O'nun daha genç 
yaşta, Avrupalı bilim adamalarının yaptığı, devletin merkezi İstanbul'da 
bile pek tanınmayan bilimsel çalışmalara büyük ilgi duyduğu, zamanının 
maddi ve teknik bütün olumsuzluklarına rağmen bunları tâkip ettiği söy- 
lenmektedir. Nitekim, Fransız matematikçi Jean-François Callet'nin (öl. 
1798) bir eserinin sayfa kenarlarına düştüğü notlar, bunu açıkça göster- 
mektedir.“ Gelenbevi matematik konusundaki derin bilgisini, Osmanlı 
Devleti'ne sunulan logaritma cetvelleri hakkındaki Fransızca bir araştır- 
mayı, 1201/1787'de yazdığı bir risale ile şerh ederek ispatladı. Gelenbe- 
vi'nin risalesi aslında adı geçen Fransızca çalışmanın Türkçe açıklama- 
sından ibaret gibi görünse de önemliydi. Zira bu çalışmada logaritma 
cetvellerinin nasıl kullanılacağı Türkçe olarak izah ediliyordu.“* Bu Türk- 
çe şerh, sadece Osmanlı matematik tarihinde değil, aynı zamanda Gelen- 
bevi'nin biyografisinde de önemli bir dönüm noktası oldu. O artık, özel- 
likle matematikle ilgili konulada devletin görüşüne başvurduğu en bü- 
yük otorite idi. 

Osmanlı Devleti, son toprak kayıplarının sorumlusu olarak gördü- 
ğü geleneksel askeri eğitim sistemini modernleştirmek için ilk girişimleri- 
ni yaparken de Gelenbevi'den çok istifade etti. Nitekim bu amaçla kurulan 
Mühendishâne-i bahri-i Hümâyün ve Mühendishâne-i berri-i Hümâyün'da 
mantık, matematik ve geometri derslerini o verdi.” Kâğıthane'de III 
Selim'in huzurunda düzenlenen bir bayramlaşma töreninde humbaracıla- 
rın başarısız atışlar yapması üzerine, onun bilgisine başvuruldu. Toplarda- 
ki açı hatalarını ince riyazi hesaplarla düzelten Gelenbevi, bu başarısından 
dolayı I11. Selim tarafından çeşitli hediyelerle ödüllendirildi. 

Bu başarının ardından 1204/1790'da Mora'daki Yenişehir kadılığına 
yükselen büyük âlim, bir yıl sonra -bu görevinde iken- vefat е. Ölüm 
nedeni ile ilgili pek çok spekülatif bilgiler bulunmaktadır. Ramazan hilali ile 
ilgili geleneksel görüşlere katılmadığı, oruç ayının başlangıcı ve sonunun 
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astronomik hesaplarla tespit edilebileceğini savunduğu, bu görüşünden до- 
layı zamanın Şeyhülislam'ı Hamidizade Mustafa Efendi (öl. 1208/1793-94) 
tarafından ağır bir şekilde eleştirilip azarlandığı ve bunun üzerine rahatsız- 
lanıp beyin kanaması geçirerek felç olduğu söylenmektedir.”” 

İsmail Gelenbevi, Osmanlı eğitim ve bilim târihinde çığır açan gö- 
rüşleriyle ün yapmış bir âlimdir. İlmi çalışmalarını daha ziyade matematik 
bilimlerine yoğunlaştıran Gelenbevi, aynı zamanda mantık, kelam ve felse- 
fe dallarında da eserler vermiş, dönemi için yeni ve yaratıcı fikirler üretmiş- 
tir. Bunlardan bazıları bir mecmuada toplanarak 1262/1846'da basılmış- 
tır. Bilhassa mantıktan el-Burhân fi ‘ilmil-mantık ve fenni”l-mizün, mate- 
matikten HisdbüT-küsürve Şerh-i CedâviliT-ensâb çok tutulmuş, sahalarında 
birer başvuru kaynağı olmuştur. Geometri ve aritmatikle ilgili eserleri, dö- 
nemin yeni kurulan modem mekteplerinde ders kitabı olarak okutulmuş- 
tur. Modernleşme sürecinin henüz başlarında yaşamış; Avrupa'nın özel- 
likle matematik bilimlerindeki çalışmalarını ilgiyle izleyerek, bazılarını 
Türkçe'ye kazandırmış, bu suretle modern Batı biliminin Osmanlı'ya giri- 
şinde öncü rolü oynamıştır. İlk kurulan teknik ve askeri mekteplerde ma- 
tematik hocası olarak görev yaparak, modem matematiğin temellerinin 
atılması ve geliştirilmesine katkıda bulunmuştur. 

İsmail Gelenbevi'nin bu yükselişi ve başarısında Hâdimi'nin her- 
hangi bir rolü var mıdır, bilinmiyor. Bununla beraber, İstanbul'a gitmesi- 
ni, burada Yusuf el-Antâli'yi bulup onda okumasını, onun vesilesiyle ilmi- 
yeye girmesini, Hâdimi'yle olan talebe-hoca ilişkisinin bir sonucu olarak 
görmek pekâlâ mümkündür. 


Hafiz İsmail el-Konevi (öl. 1195/1781) 


Hâfız İsmail el-Konevi de, Hâdimi'nin öğrencilerinden birisidir. 
Müderris, âlim, medrese kurucusu ve vâkıf olarak isim yapan el-Kone- 
vi'nin hayatı ve eserleri hakkında epeyce malumat bulunmaktadır. Biyogra- 
fisi ile ilgili kaynakların başında, 18. yüzyılın meşhur Arap bilginlerinden 
Suriyeli Muradi'nin Silkü'd-dürer adlı eseri gelmektedir.” Silk'te yazılanla- 
ra göre biyograf Muradi, Konevi hakkındaki bilgileri, kendisini daha önce 
Şam'da tanımış olmasına rağmen, bizzat ondan değil, onun talebelerinden 
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toplamıştır.” Hayatı ve eserleri hakkında diğer biyografya kitaplarında da 
epeyce faydalı bilgiler bulduğumuz Konevi'yi, bu kaynaklar ışığında, biraz 
daha yakından tanıtmak istiyoruz. 

Hâfız İsmail, hakkında pek fazla bilgi bulunmayan Mustafa Efendi 
adlı bir âlimin çocuğu olarak Konya'da dünyaya geldi. İlk eğitimini baba- 
sından aldı. Daha sonra zamanın en parlak ve gözde uleması arasında sa- 
yılan Anadolu'nun önde gelen müderrislerinden ders aldı. Hocaları arasın- 
da Halil es-Süfi el-Konevi (öl. 1160/1747)” ve Mustafa Maraşi de vardı.” 
Yüksek din eğitimini, dönemin en gözde müderrislerinden Muhammed 
Hâdimi ve Abdülkerim el-Konevi'de (öl. 1150/1737) tamamladı. Bu iki hoca 
birbirini tanıyor muydu, aralarında herhangi bir bağ var mıydı, bilmiyoruz. 
Bilinen Abdülkerim Efendi'nin oğlu Abdurrahmân'ın Hadim'e gelip bura- 
da medrese eğitimi gördüğü ve hatta Nakşibendiye tarikatına girdiğidir.”* 

Konevi İsmail, medrese eğitimini tamamladıktan ve Hâdimi'den 
icazetini aldıktan sonra İstanbul'a gitti. Meslek hayatına müderris olarak 
başladı. Başkent İstanbul'un çeşitli medreslerinde başta Arapça olmak 
üzere, mantık, kelam ve fıkıh gibi geleneksel eğitimin öngördüğü dersle- 
ri okuttu. Çoğu tanınmış onlarca talebe yetiştirdi. Bunların başında An- 
tep'te doğan, medrese eğitiminden sonra parlak bir kariyer yaparak kazas- 
kerliğe kadar yükselmeyi başaran Muhammed Münib Efendi (öl. 
1238/1822) gelmektedir.” 

İsmail Efendi aynı zamanda camilerde de halka açık dersler verdi.” 
Ahmed Cevdet Paşa'nın bildirdiğine göre özellikle Kur'ân tefsirleri büyük 
yankı uyandırdı ve toplumun çeşitli kesimlerine mensup büyük kitleler ta- 
rafından ilgiyle dinlendi.” 

Derslerine olan yoğun ilgi, İsmail Efendi'nin ulema arasında parla- 
masını ve meslekte yükselmesini sağladı. Nitekim 1173/1760'da Musıla-i 
sahn derecesini elde ederek, dönemin yüksek medreselerinde ders verme 
hakkı kazandı. Böylece artık İstanbul ulemasının büyükleri arasına giren 
İsmail Efendi, Muradi'nin anlattığına göre, 1760'lardan itibaren zamanın 
sultanı tarafından Huzur Dersleri'ne davet edilmeye başlandı. Nitekim 3 
Ramazan 1173 tarihli oturumda onun adını katılımcılar listesinde görüyo- 
ruz.” Daha sonraki yıllarda da Huzur Dersleri'ne katılan İsmail Efen- 
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di'nin, özellikle mukarriri olduğu oturumlarda nüfuz kazandığını tahmin 
ediyoruz. 1199/1784 tarihli oturuma katılanlar arasında İbn Sina'nın el-Kâ- 
nün }1%-ҺЬЬ adlı başyapıtını Türkçe'ye tercüme eden Tokat'tan Mustafa 
Efendi” ile Amid'den Abdurrahmân Efendi'nin” de bulunması dikkat çe- 
kicidir. Son katıldığı І Ramazan 1200/28 Haziran 1786 tarihli Huzur Der- 
si'nde, sultan ve diğer katılımcılara Fatiha ve Asr Surelerinin açıklamasını 
yaptı. Bu sırada Saray-ı Cedid-i Hümâyün hocası olarak görev yapıyordu. 
Daha sonra sultan tarafından Enderün-u Hümâyün'a reisü'-muallimin ola- 
rak atanarak meslek hayatının doruk noktasına ulaştı." 

İsmail Efendi 1194/1780 yılında, hac vazifesini ifa etmek için Mek- 
ke'ye gitti. Muradi'nin ifadesine göre yanında 1. Abdühamid'in kendisine 
verdiği bir referans mektubu vardı.” Mektupta kendisinden İstanbullu 
müderris ve reisü”1-muallimin olarak sözedildiği belirtilmektedir.” Bu, hac 
yolunda yapacağı görüşmeler ve kuracağı ilişkiler için önemli bir referans 
demekti. Aynı yılın Ramazan ayında Şam'a ulaştı. Burada Muradi'nin ya- 
kın arkadaşı Es'ad b. Halil'e konuk oldu. İsmail Efendi ile arkadaşının evin- 
de tanışan ve bir süre onunla sohbet eden Muradi, devrin büyük bir âlimi- 
ni görmekten dolayı çok mutlu olduğunu ancak, onda okuyamamış olmak- 
tan ötürü üzüldüğünü belirtiyor." 

Şam'dan sonra hac kervanıyla Hicaz yoluna düşen İsmail Efendi 
aynı yıl hac vazifesini eda etti. Bu esnâda İslam dünyasının değişik bölge- 
lerinden gelen birçok ulema ve sufi ile tanışma ve sohbet etme imkânı bul- 
du.” Dönüş yolunda hastalandı. Şam'a geldiğinde hastalığı iyice ağırlaştı. 
ız Sefer 1195/07 Şubat 1781 tarihinde ruhunu burada teslim etti. Emeviler 
devrinden kalma ünlü Emeviye Camii'nde gerçekleştirilen büyük bir kala- 
balığın katıldığı cenaze töreninin ardından Şam'ın meşhur kabristanı 
Salihiye'de toprağa verildi.“ 

Hayat hikâyesinden de anlaşılacağı gibi Konevi İsmail Efendi 18. 
yüzyıl Osmanlı ulemasının önde gelenlerinden biridir. Devrin en önemli 
medreselerinde verdiği dersler ve İstanbul'un en büyük camilerinde yaptı- 
ğı vaazlar yanında kurduğu geniş ve kapsamlı ilişkiler ağıyla sadece halk 
nezdinde değil, fakat aynı zamanda Osmanlı aydın ve bilginlerinin arasın- 
da da saygın bir yer edindi. Muradi'nin de belirttiği gibi devrin sultanları 
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Ш. Mustafa (1757-1774) ve L. Abdülhamid'in (1774-1789) destek ve takdir- 
lerini kazandı. Gerek konuşmacı ve gerekse dinleyici olarak katıldığı Hu- 
zur Dersleri'nde görüşlerini, devletin yönetiminde söz sahibi olanlara doğ- 
rudan iletme imkânı buldu.” 

İsmail Efendi Osmanlı ilmiyesindeki yükselişini ve parlak başarısı- 
nı bilhassa Hâdimi'ye borçludur dense yeri vardır. Onun talebesi olarak İs- 
tanbul'a geldiği ve ondan aldığı icazetle ilmiyeye girdiği düşünülürse bu 
yargı da haklılık payı olduğu görülecektir. Hâdimi gibi, İstanbul uleması 
arasında kuvvetli ilişkileri, saygın yeri ve büyük hatırı olan birisinin talebe- 
si olmasaydı, taşra kökenli biri olarak kemikleşmiş ilmiye sisteminin bü- 
yükleri arasında yer edinmesi, hele yükselerek sarayda hocaların reisi ol- 
ması pek kolay olmazdı. 

İsmail Efendi aynı zamanda birçok kıymetli eser de vermiştir. Bun- 
lardan Beyzâvi'nin Envârü'ttenzil ve esrârü't-te'vil adlı meşhur tefsirine yaz- 
dığı yedi ciltlik Hâşiye çok tutulmuştur.” 

Konevi İsmail Efendi, İstanbul'a göçmesine rağmen, memleketi 
Konya'ya hizmet etmeyi vazife bilmiştir. Nitekim 1182/1773'den kısa bir sü- 
re önce, Konya'da, Şükran Mahallesi'nde, 1068 metrekarelik bir alana ken- 
di ismiyle maruf bir medrese inşa ettirmiştir.” 16 hücreden oluşan, ders- 
lik yanında mescit ve kütüphanesi de olan medrese, kuruluşundan 1924 yı- 
lına kadar ayakta kalmış, bu süre içinde Konya'daki eğitim faaliyetlerinin 
merkezlerinden biri olmuştur.” 


Osman el-Akşehri (öl. 1226/1811) 


Hadim kasabasına Hâdimi'de okumak için Akşehir'den de gelenle- 
rin olduğu görülmektedir. Bunlardan biri Osman el-Akşehri'dir. 18. yüzyıl 
Kayseri kültür ve düşünce tarihinin en önemli şahsiyetlerinden biri sayı- 
lan” mezkur âlim 1147/1734 yılında Akşehir'de dünyaya geldi. Temel eğiti- 
mini babası Abdullah Efendi'den aldı. Küçük yaşta Kur'ân-ı Kerim'i hıfzet- 
ti. Daha sonra dört yıl Arapça öğrendi. 1164/1751 yılında Karahisar üzerin- 
den Konya'ya gelerek, öğrenimini burada sürdürdü. Daha sonra Kayse- 
ri'ye, oradan da İstanbul'a gitti. Başkentin tanınmış medreselerinde meş- 
hur hocalardan ders aldı. Beş yıllık yüksek medrese eğitiminden sonra 
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1169/1755'de girdiği ruüs imtihânını vererek memleketine döndü. Müder- 
ris olarak ders verme yetkisi olduğu halde, bunu yapmayıp, kendini yetiş- 
tirmeye devam etti. Sinoplu Hâfız Mustafa Efendi'nin Kur'ân derslerine 
katılarak kıraat ilmini tahsil etti ondan Kur'ân'ı kırdat-ı seb“a°* üzerine oku- 
mayı öğrendi.” 

Okumaktan ve ilimle meşgul olmaktan büyük zevk aldığı anlaşılan 
Osman Efendi'nin daha sonraki durağı Hadim'dir. Burada Muhammed 
Hâdimi'den istifade ederek fıkıh ilminde derinleşti. Ayrıca tefsir dersleri 
de alan Osman Efendi, Beyzâvi'nin Envörü 7-tenziPini tamamlayarak Hâdi- 
mi'den icazet aldı.* Muhtemelen hocasının tavsiyesiyle, eğitim faaliyetleri 
yürütmek üzere memleketi Akşehir'e geri döndü. Burada bir medresede 
kısa süreli bir müderrislik tecrübesi yaşadıktan sonra sebebini bilemediği- 
miz bir nedenle ailesiyle birlikte Kayseri'ye göç etti. Burada hayatının so- 
nuna kadar, kendisi için yaptırılan bir medresede müderris olarak çalıştı; 
dönemin genel geçer ilimlerini okuttu ve onlarca talebeye icazet verdi.% 

Sevilen sayılan bir müderris olduğu görülen Osman Efendi 23 Şa- 
ban 1207/6 Nisan 1793'te Kayseri Müftülüğü'ne getirildi. İki yıl sonra, se- 
bebi henüz bilinmeyen bir nedenle görevinden alındıysa da Kayseri halkı- 
nın yoğun isteği üzerine 1211/1796'da görevine tekrar geri döndü. Bu olay 
onun, toplum üzerinde ne denli büyük bir saygınlık ve nüfuza sahip oldu- 
ğunu göstermektedir. Altı yıl süreyle Kayseri müftüsü olarak etki çemberi- 
ni genişleten Osman Efendi, kısa bir süre ara verdiği müftülüğe, 
1217/1802'de üçüncü kez getirildi.” 

Görüldüğü gibi Osman Efendi, gerek müderris ve gerekse müftü 
olarak yürüttüğü faaliyetler sayesinde özellikle Kayseri ve çevresinde saygın 
bir yer edindi. Hayatı hakkında bilgi veren biyograflar onu haklı olarak, 18. 
yüzyılda Kayseri halkının sosyal ve kültürel yaşamını en çok etkileyen kişi 
olarak tanımlamaktadırlar. Onun bu geniş ve derin nüfuzunun arkasında 
şüphesiz, Anadolu'nun en büyük âlimlerinden biri olan Hâdimi'nin öğ- 
rencisi olmasının önemli bir rolü vardır. Hocası gibi o da kendisini ilme, 
eğitime ve irşada verdi. 19. yüzyıl Kayseri âlimlerinin çoğu onun rahle-i 
tedrisinden geçti. Huzur Dersleri katılımcılarından Kasım b. Muhammed 
el-Kayseri bunlardan biridir.” 
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Osman Efendi'nin, hocasının görevlendirmesi üzerine ilmi ve eği- 
timi yaymak maksadıyla memleketine gitmesi, Hâdimi merkezli büyük bir 
eğitim ağının varlığına işaret etmektedir. Biyografların bu doğrultuda ak- 
tardıkları bilgiler yabana atılmamalıdır. Zira Osman Efendi, Kayserililerin 
gözünde hâlâ, burada ilmin ve eğitimin yayılmasına en çok emeği geçen ki- 
şilerden biri olarak anılmaktadır.” 

Osman Efendi'nin tasavvufa bakışı ve herhangi bir tarikata bağlı 
olup olmadığı hakkında bir bilgi bulunmamakla birlike, Hadim'de okuma- 
sı ve Hâdimi'den icazet alması dolayısıyla onun Nakşibendi olduğu kuvvet- 
le muhtemeldir. Ondan çok sayıda menkıbe ve tasavvufi hikâyelerin nakle- 
dilmesi bu ihtimali güçlendirmektedir. Kayseri'deki kabri hâlâ önemli zi- 
yaret yerlerinden biridir. Sonuç olarak onun da, hocası gibi zâhiri ilimleri 
bâtıni tecrübelerle uzlaştırıp Kayseri ve civarında şeriat-tarikat kavgalarının 
yaşanmamasına katkı sağladığını söyleyebiliriz. 


Kayyımzade Abdullah Efendi (1239/1823) 


Çankırılı bilgin bir aileye mensup olan, Kayyımzade ismiyle maruf 
Abdullah Efendi de Hâdimi'nin öğrencilerinden birisidir. Bursalı Mehmed 
Tâhir'in önemli din bilginlerinden saymasına rağmen hakkında yeterince 
bilgi bulunmamaktadır.”? Osmanlı Müellifler”nde ona ayrılan bölüm, topu 
topuna 6 cümleden ibaret olup yalnızca doğum yeri, eserleri ve son görevi 
hakkında verilen bilgileri kapsamaktadır. Sicill-i Osmani'deki bilgiler de 
çok yetersizdir.”” Âkifzade'nin, bunlara kıyasla biraz daha ayrıntılı bilgi 
sunmasına karşılık, yine de çocukluğu, gençliği, eğitimi ve hocaları hakkın- 
da hâlâ yeterli bilgi yoktur." 

Kayyımzade ile ilgili biyografik ve bibliyografik eserlerde bulamadığı- 
mız bilgileri, kısmen de olsa Hâdimi'nin günümüze kadar korunan eserleri 
aracılığıyla elde edebildik. Süleymaniye Kütüphanesi'nde Hâdimi'nin risale- 
lerinden bazılarının, bizzat Kayyımzade Abdullah Efendi tarafından istinsah 
edilmiş birçok nüshasına rastladık. Besmelenin sırları ile ilgili Hazâinü7-ce- 
vâhir adlı risalenin 1198/1784 tarihli nüshası örneğin, Kayyımzade'nin imza- 
sını taşımaktadır. Müstensih risaleyi sadece istinsah etmekle yetinmeyip ay- 
nı zamanda sayfa kenarlarına düştüğü notlarla bir bakıma şerh de etmiştir." 


EBU SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA Bin OSMANLI ALİMİ 217 


Hâdimi ile Kayyımzade arasında bir hoca-talebe ilişkisinin olduğu- 
nu, Hadimi soyundan gelen Ahmed Hulusi b. Mustafa'nın günümüze ka- 
dar gelen bir icazetnamesinden anlıyoruz. Burada Kayyımzade, Ahmed el- 
Ürgübi ve Osman el-Akşehri ile birlikte Hâdimi'nin öğrencisi olarak gös- 
terilmektedir.”” 

Kayyımzade Abdullah Efendi”nin meslek hayatı hakkında ise epey- 
ce geniş bilgi mevcuttur. Buna göre tahsilini tamamladıktan ve icazetini al- 
dıktan sonra müderris olmuş ve çeşitli medreselerde dönemin geçerli ilim- 
lerini okutmuştur. Hızla yükselerek saraydaki Enderun mektebine hoca ta- 
yin edilmiştir. Ardından III. Selim tarafından 1220/1805'te Üsküdar'da Se- 
limiye Camii külliyesi içinde inşa ettirilen Selimiye Tekkesi'nin şeyhliği 
uhdesine verilmiştir.”” Nakşibendiye'nin İstanbul'daki önemli tekkelerin- 
den biri sayılan Selimiye Tekkesi'ndeki görevini iki yıl kadar sürdürdükten 
sonra 1222/1807'de bırakan Abdullah Efendi, tekrar müderrisliğe dönerek 
Ahmed Paşa Medresesi'nde ders vermeye başlamış, 1237/1821'de ise Ku- 
düs Mevleviyeti'ne getirilerek kariyerinin zirvesine ulaşmıştır. İki yıl sonra 
bu görevinde iken vefat etmiştir." 

Müderrislik ve kadılık yanında ilmi çalışmalar da yaptığı saptanan 
Kayyımzade Abdullah Efendi'nin günümüze kadar ulaşan birkaç eseri var- 
dır. Genellike şerh ve haşiye şeklinde kaleme alınan bu yazılar, medrese 
eğitiminin temelini teşkil eden Arapça, beyan-belagat ve mantıkla ilgilidir. 
Bunlar Hâşiye-i Fenâri, Hâşiye ale1-Celâl, Haşiye aleT-Hayâk, Haşiye ale't- 
Tekzib ve Haşiye-i Âdâb-ı Miri'dir.*“ 

Kayyımzade Abdullah Efendi ile Hâdimi'nin ders ağında yeni bir 
şehir karşımıza çıkıyor: Çankırı. İç Anadolu'nun kuzeyinde yer alan bu şe- 
hirde doğan Kayyımzade, Hâdimi'nin ders halkasına nerede ve ne zaman 
katıldı bilemiyoruz. Bilinen şudur ki, Hâdimi'nin nüfuz alanı İç Anado- 
lu'nun uzak şehirlerini de kapsayacak şekilde genişti. Kayyımzade'nin 
Nakşibendiye'ye müntesip olması, herhalde tesadüf değil, bilakis onun ho- 
casının yolunu izlediğinin göstergesidir. Nitekim, yoğun olarak hocasının 
eserleriyle ilgilendiğini, bazılarını istinsah, bazılarını da tahkik ve tashih et- 
tiğini görüyoruz. Hocasından ayrıldığı en önemli nokta, kariyerini devletin 
merkezi İstanbul'da, ilmiye hiyerarşisinde yapmasıdır. 
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Ali el-Kulavi (öl. 1186/1772) 

Hâdimi'nin bir diğer öğrencisi Ali Efendi'dir. Manisa/Kulalı bilgin 
ve şair bir ailenin çocuğu olarak dünyaya gelen Ali Efendi'nin hayatı, çalış- 
maları ve eserleri pek bilinmemektedir. Hakkında bilgi veren tek biyogra- 
fik kaynak olan Bursalı Mehmed Tâhir'in Aydın Vilâyeti'ne Mensup... adlı 
eserinde ona ayrılan bölüm çok yetersizdir. Bununla beraber, onun ilk tah- 
silini (bidâyet-i tahsil) Bursalı ve İstanbullu hocalardan aldığını, daha sonra 
Hadim'e gittiğini, medrese öğrenimini Hâdimi'de tamamladığını, bu ara- 
da Nakşibendiliğe de intisap ettiğini öğreniyoruz. Bursalı, onun ayrıca şiir 
ve edebiyatla da ilgilendiğini ve hatta bir divanının Akhisar Kütüphane- 
sinde bulunduğunu belirtmektedir.” Meslek hayatı ve görüşleri bilinme- 
mekle beraber hocası gibi onun da müderrislik yaptığı ve çalışmalarında 
zahiri ilimlerle tasavvufun, şeriat ile tarikatın uzlaştığı düşüncesini savun- 
duğu sanılmaktadır. Eser telif edip etmediği, ettiyse bile bunların günümü- 
ze kadar gelip gelmediği henüz bilinmemektedir. 


Mustafa el-Konevi (öl. 1181/1767) 

Konyalı Mustafa Efendi ile ilgili bilgileri bulabildiğimiz tek biyogra- 
fik kaynak Sicill-i Osmani'dir. Ancak adı geçen eserde ona ayrılan bölüm 
çok kısadır; öğrenimi, hocaları, seyahatleri hakkında herhangi bir bilgi bu- 
lunmamaktadır. Bununla birlikte medrese tahsilini İstanbul'da tamamla- 
dığı sanılmaktadır. Nitekim, ilmiye teşkilatına intisap etmiş, hızla yüksele- 
rek 1167/1754'de Kudüs Mevleviyeti'ne, daha sonra da Bursa Kadılığı'na 
getirilmiştir. Meslek hayatının zirvesine 1180/1767'de Mekke Kadılığı pa- 
yesini alarak ulaşmış, fakat aynı yıl içinde vefat etmistir.'% 

Özetle: Hâdimi'nin en şöhretli öğrencilerini tanıttık. Bunların Hâ- 
dimi'nin rahle-i tedrisinden geçtikten sonra İstanbul'a gittiklerini, burada 
eğitimlerini tamamlayarak genellikle ilmiye teşkilatına girdiklerini gördük. 
Çoğunun aynı zamanda Nakşibendi şeyhi olarak da faaliyet gösterdiklerini 
saptadık. Anadolu'nun çeşitli şehirlerinden gelen bu âlim ve sufilerin bazı- 
lar muhtemelen hocalarının referansından aldıkları güçle hızla yükselmiş- 
ler ve kendilerinden önce pek az taşra kökenli âlime nasip olan yüksek 
mevki ve makamlara kadar gelmişlerdir. Bu talebelerden sadece ikisi daha 
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sonra faaliyetlerini memleketlerinde, müderris ve müftü olarak sürdür- 
müştür. Diğerleri ilmiye teşkilatında kalmış; biri kazaskerliğe kadar yük- 
selmiştir. İki öğrenci yüksek rütbeli kadı olarak görev yaparken üç kişi de 
Huzur Dersleri'ne çağrılarak başkentte sayılı sayıdaki ulema seçkinlerinin 
arasına girmeyi başarmıştır. 


HADİMİ”NİN ANADOLU”DAKİ ÖĞRENCİLERİ 


Yukarıda kendilerini tanıttığımız öğrenciler, taşra kökenli olmakla 
beraber, Hâdimi'den aldıkları ders veya icazetten sonra İstanbul'a gidip 
eğitimlerini burada sürdürmüş, yüksek öğrenimlerini tamamladıktan son- 
ra belli konumlara kadar yükselmeyi başarmış olan kimselerdir. 

Hâdimi'nin öğrencilerinin büyük bir bölümü ise İstanbul'a gitme- 
miştir. Hem eğitimlerini hem de çalışmalarını Anadolu'nun çeşitli vilayet- 
lerinde sürdüren bu öğrencilerin etki alanları, genellikle doğdukları veya 
göçtükleri yerler olmuştur. Çoğu müderrislik veya müftülük yapmıştır. İç- 
lerinde mektep ve medrese gibi eğitim kurumları açanlar, kütüphane ku- 
ranlar da vardır. Bir kısmı da müderrislik ve müftülük vazifeleri yanında 
eser telif etmiş, haşiye ve şerh yazmıştır. Kendilerini tasavvuf yoluna veren, 
tekke ve zaviyelerde irşatla meşgul olanlar da vardır. Aşağıda bu öğrencile- 
ri tanıtacağız. Bu öğrenciler şu isimlerden oluşmaktadır: 

Kayserili Gözübüyükzade İbrahim, Kırkağaçlı Muhammed b. Sü- 
leyman b. Süleyman, Salih el-Ankaravi, Ürgüplü Ahmed b. Hasan Efendi, 
Erzurumlu Abdullah Efendi, Alâilli Kara Abdullah Efendi, Yalvaçlı Hacı 
Muhammed, İzmirli Muhammed Efendi, Harputlu Seyyid Mustafa Efen- 
di, Antakyalı Muhammed Emin Efendi, Ali Güzelhisâri, Halil Tirevi, Mu- 
hammed b. Ali el-Karamini, Kurrâ Efendi, Amidli Ömer b. Hüseyin Efen- 
di, Burdurlu Muhammed Efendi, Muhakkık Hüseyin Efendi, Ekinli Os- 
man Efendi, Hamidli İbrahim b. Eyyüb ve Saruhanlı Abdurrahmân b. Ah- 
med b. Abdurrahmân. 


Gözübüyükzade Ibrahim el-Kayseri (öl. 1253/1838) 


Hâdimi'nin, Anadolu'da ün kazanan büyük öğrencilerinden biri Gö- 
zübüyükzade lakabıyla tanınan Kayserili İbrahim Efendi'dir. 1160/1747'de 
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Kayseri'de doğan İbrahim Efendi ilk tahsilini memleketinde -muhtemelen 
babası Muid Efendizade Mehmed Behcet Efendi'de— yaptı. Daha sonra 
medrese eğitimini sürdürmek için Hadim'e gitti. Hadim Medresesi'nde 
Hâdimi'nin derslerine katıldı. 1177/1762'e kadar medrese eğitiminin ilk aşa- 
masını tamamladı. Hocasının vefat etmesi üzerine öğrenimini, onun yeri- 
ne medresede ders vermeye başlayan Hüseyin Efendi'de sürdürdü. Akli ve 
nakli ilimleri tamamlayarak icazet aldı. Ardından memleketine dönerek 
meslek hayatına müderris olarak adım attı. Adları henüz bilinmeyen bazı 
medreselerde görev yaptıktan sonra 1785-1790 yılları arasında kendi medre- 
sesini kurdu. Eğitim-öğretim faaliyetlerini bundan böyle kendi medresesin- 
de sürdüren İbrahim Efendi, başta Arap dili, mantık ve kelam olmak üzere 
dönemin genel geçer ilim dallarında saygın bir otorite oldu. İlimdeki derin 
vukufiyeti, keskin zekâsı ve çetrefilli meseleleri çözmede gösterdiği maharet 
nedeniyle kendisine “Gözübüyük' lakabı takıldı, zamanla babasından gelen 
“Muid Efendizade' lakabı unutularak “Gözübüyükzade' diye meşhur oldu. 

Kendi ismiyle anılan medresede elli yıla yakın eğitim-öğretim faali- 
yeti yürüten Gözübüyükzade İbrahim Efendi, hocasının yolunu takip ede- 
rek, İstanbul'a gitmek ve ilmiye hiyerarşisinde yer almak yerine memleke- 
tinde kendi kurduğu medresede çok sayıda talebe yetiştirmiş, ünü Kayseri 
sınırlarını aşmıştır. Bununla beraber kendisine Sultan 11. Mahmud 
(1808/1839) tarafından Şeyhülislamlık teklif edildiği şeklindeki rivayetleri 
ihtiyatla karşılamak gerekir." Yerel biyograflar bu gibi rivayetlerden yola 
çıkarak, onun siyâsetten uzak durduğunu da ilâve ederler."” 

Bununla birlikte Gözübüyükzade'nin, bazı devlet adamlarıyla yakın 
ilişkileri olduğu sanılmaktadır. Bunlardan biri Mehmed Raşid Efendi'dir. 
Kayseri'de bir asker çocuğu olarak dünyaya gelen ve eğitimini meleketinde 
yaptıktan sonra İstanbul'a giderek devlet bürokrasisinde parlak bir kariye- 
re imza atan adı geçen şahıs, Sultan III. Selim (1789-1807) devrinde reisül- 
küttaplığa kadar yükselmeyi başarmıştır. Aralarındaki ilişkinin en somut 
örneği, Mehmed Raşid”in 1211/1796'da Kayseri'de kurduğu ve aralarında 
bağ, bahçe ve dükkânların da bulunduğu çok zengin vakıflarlarla destekle- 
diği bir kütüphanenin yönetimini, Gözübüyükzade'ye emanet etmesidir. 
Bu görevinden dolayı Gözübüyükzade'ye vakıf gelirlerinden maaş bağlan- 
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dığı, kütüphanede bulunan 933 cilt kitabın da onun hizmetine sunulduğu 
düşünülürse bunun, tesadüfi olmadığını, tersine büyük âlimin devlet bü- 
rokrasisinin zirvesindeki birisiyle olan iyi ilişkinin bir sonucu olduğunu 
söylemek yanlış olmayacaktır. 

Onun devlet adamlarıyla iyi ilişkilerine bir başka örnek şudur: 
Gümrükçü Osman Paşa, 1240/1824'de Kayseri'de yaptırdığı Battal Gazi 
mesiresi, şühedâ kabirleri, cami, namazgâh, su kuyusu, ziyaretçiler köşkü 
ve mutfaktan oluşan hayrat ve imaret kurumunun idaresini Gözübüyükza- 
de'ye vermiştir." 

Gözübüyükzade, Kayseri ve çevresinde ayrıca bir medrese kurucu- 
su olarak tanınmıştır. Kendi kurduğu medresenin müderrisi olarak arala- 
rında meşhur âlimlerin de bulunduğu beş yüzden fazla talebe yetiştirip ica- 
zet vermiştir. Uzun yıllar ayakta kalan medresesi, zamanla Anadolu'nun 
seçkin eğitim kurumlarından biri olmuştur. İbrahim Efendi'nin ölümün- 
den sonra medresede eğitim-öğretim faaliyetlerini, 1839 yılında Kayseri 
müftülüğüne getirilen oğlu Sabit Efendi sürdürmüş, onu vefatından sonra 
da medresedeki eğitim Tevhid-i Tedrisat Kanunu gereği medreselerin ka- 
patıldığı 1924 yılına kadar Gözübüyükzade'nin çocukları ve torunları tara- 
fından devam ettirilmiştir." 

Gözübüyükzade ayrıca, kıymetli eserlere imza atan önemli bir Os- 
manlı müellifidir. Biyografik ve bibliyografik kaynaklarda ona nispet edi- 
len, çoğu ders kitabı mahiyetinde elliden fazla eser yer almaktadır. Özellik- 
le Arap dili, mantık, kelam gibi çeşitli konulara dair otuz kadar Arapça ri- 
saleden oluşan Mecmü'âtüT-kavâ'id'in geniş bir okuyucu kitlesine ulaştığı 
ve 19. yüzyıl boyunca pek rağbet gördüğü anlaşılmaktadır. Nitekim eser, 
1259/1843'te, yani yazarın ölümünden kısa bir süre sonra İstanbul'da ba- 
sılmış; çok tutulmuş olacak ki, 1274/1857'de ikinci defa yayımlanmıştır.” 
Bu baskıda, nakibüleşraf ve Rumeli Kazaskeri Şeyhzade Mehmed Esad 
Efendi'nin takrizi ve Takvim-i Veküyi“ musahhihi Mehmed Celâleddin'in 
takdiminin bulunması özellikle dikkat çekicidir. Bu, Hadim gibi bir kasa- 
bada yetişmiş, Kayseri gibi bir şehirde müderrislik yapmış bir taşra âlimi- 
nin, Osmanlı başkentinde kabul görebildiğini; din, eğitim, hukuk ve siya- 
set adamlarının saygısını kazanabildiğini göstermektedir. 
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Adı geçen eserin, Cumhuriyet'ten sonra da ilgili olduğu alanlarda 
kaynak olma özelliğini koruduğu görülmektedir. Nitekim, Gözübüyükza- 
de'nin torunlarından Ahmet Hıfzı Gözübüyük, 1966 yılında Diyanet İşle- 
ri Başkanlığı Din İşleri Yüksek Kurulu Başkanlığı'na müracaat ederek ese- 
rin Türkçe'ye çevrilip yayımlanması konusunda görüş istemiş, bunun üze- 
rine ilgili kurum 1967 yılında yaptığı bir değerlendirmede eserin, Yüksek 
İslam Enstitüleri ile İlahiyat Fakülteleri ve İmam-Hatip Okulları müntesip- 
leri için faydalı olacağı mülahazasıyla Türkçe'sinin bastırılmasının uygun 
olacağına karar vermiştir.”” Tercümeyi, Gözübüyük'ün isteği üzerine kurul 
üyelerinden Osman Keskioğlu yapmıştır." Risaletün fi Hakk-il Besmele 
(Besmele Risalesi) adıyla 1977'de Ankara'da yayımlanan tercümede, Gözü- 
büyükzade'nin biyografisini içeren bir takdim yazısı yanında, Hilmi Ziya 
Ülken tarafından kaleme alınan, risalelerin özetinin ve değerlendirmesi- 
nin yapıldığı kıymetli bir önsöz yer almaktadır."” 

Gözübüyükzade'nin yukarda adı geçen eserinden başka, çeşitli ko- 
nularla ilgili irili ufaklı birkaç risalesi daha vardır ki, bunlar pek fazla tutul- 
mamıştır. Kurân-ı Kerim'in 30. cüzünde yer alan surelerin Arapça tefsiri 
olan Tefsiru cüz'i'n Nebe’ adlı tefsiri ise ulema arasında rağbet görmüş ve 
1287/1870'de İstanbul'da basılmıştır. 

Bazı yerel biyograflara göre Gözübüyükzade aynı zamanda bir şa- 
irdir. Mesela, M. Fatih Köksal onu, Ahmed Nazif'e dayanarak Kayse- 
ri'nin önde gelen şairlerinden saymaktadır. Bununla beraber şiirleri ve 
şair kişiliği hakkında fazla bir bilgi bulunmamaktadır. Bilinen bir Di- 
уап" da yoktur. Biyografların ona atfettikleri yalnızca iki dizelik bir şiir 
vardır."” 


Muhammed b. Süleyman b. Süleyman el-Kırkağaci (öl. 1268/1851) 


Hâdimi'nin Anadolu'da faaliyet gösteren öğrencileri arasında en 
dikkat çekenlerinden birisi de Muhammed b. Süleyman b. Süleyman el- 
Kırkağaci'dir. Hakkında çok az bilgi bulunmasına rağmen Kırkağaci'yi 
önemli kılan husus, onun Hâdimi hakkında en erken eser yazan kişi olma- 
sıdır. Gerçekten de Hâdimi'nin hayatı, faaliyetleri, eserleri ve etkileri ile il- 
gili birçok değerli bilgiyi ilk elden ve doğrudan o vermiştir. 
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Hâdimi'nin talebesi olduğu kesin olmasına rağmen ne biyogra- 
fik-bibliyografik eserlerde, ne de diğer tarih kaynaklarında onunla ilgili 
bir bilgi bulunmaktadır. Bununla beraber Bursalı'da hayat hikâyesi ve- 
rilen Kırkağaçlı bir âlimin el-Kırkağaci ile bir ilişkisinin olduğunu, hat- 
ta onun oğlu olabileceğini tahmin ediyoruz. Burada söz konusu olan 
âlim Hacı Süleyman Efendi'dir. 1268/1851'de vefat eden adı geçen şa- 
hıs medrese eğitimini Hâdimi'nin torunlarından birinde ve Konya 
müftüsü Molla Efendi'de tamamlamıştır.”” İcazetini aldıktan sonra 
memleketine dönerek ilimle ve eğitim faaliyetleriyle ilgilenmiştir. Nak- 
şibendiye tarikatına mensup olan Süleyman Efendi, daha sonra kendi 
adıyla meşhur olan bir medrese kurmuş; ilmi ve tasavvufi faaliyetlerini 
burada sürdürmüştür. 

Süleyman Efendi birkaç eser de vermiştir. Bunların en önemlisi 
Hâdimi'nin fıkıh usulü alanındaki Mecâmi'e yazdığı şerhtir. Bu, onun Hâ- 
dimi'nin eserleriyle ve fikirleriyle yakından ilgilendiğini gösterir. Bursa- 
lı'nın da yazdığı gibi o, yaptığı çalışmalarla Kırkağac'ın önemli bir ilim ve 
eğitim merkezi olarak yükselmesine önemli katkı sağlamıştır. 

Süleyman Efendi'den bu kadar bahsetmemiz, onun yukarda adı ge- 
çen Muhammed b. Süleyman b. Süleyman'ın oğlu olmasa bile, yakın akra- 
bası olabileceği ihtimalinden dolayıdır. Böyle bir ilişki, Kırkağaci ailesinin 
Hâdimi'ye olan fikri ve manevi bağını ve bağlılığını göstermesi bakımın- 
dan önemlidir. 

Kaynaklarda, hakkında bilgi bulamadığımız Muhammed b. Süley- 
man b. Süleyman'ın ismine Süleymaniye Kütüphanesi kataloglarında rast- 
ladık. Onun adı altında iki eser kaydedilmiştir: 1) Risâle fi ba'zi'-evsafiT-ha- 
mide li üstâdi Ebi Saîd el-Hüdimi, 2) Menâkıbi Ebi Sa d el-Hüdimi. 

1174/1759'da (yani Hâdimi'nin vefatından iki yıl kadar önce) yazılan 
birinci risale, Hâdimi'nin hayatı ile ilgili çok kıymetli bilgiler ihtiva etmek- 
tedir."” Menakıbname tarzında kaleme alınan risalede yazar, hocasından 
övgülerle bahsetmekte, onu adeta yere göğe sığdıramamaktadır. Bunun ya- 
nında hocasının hayatı, eserleri ve çocukları hakkında bilgiler sunmakta- 
dır. Başta Berîka olmak üzere, bugün Hâdimi'nin eserleri olarak bildiğimiz 
risale, haşiye ve şerhlerin çoğundan bahsetmektedir. 
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Kırkağaci'nin verdiği bilgilerden ayrıca, Hâdimi'nin birçok âlimle 
çeşitli konularda ilmi tartışmalara girdiğini anlıyoruz. Bu tartışmaların ba- 
zıları yazılarak, risaleler halinde günümüze kadar gelmesi sağlanmıştır. 

Menâkıbi Ebi Saîd el-Hâdimi ise, isminden de anlaşılacağı üzere 
menkıbe türünde yazılmış bir belgedir. Bir varaktan oluşan bu belge, Hâ- 
dimi'nin, öğrencileri tarafından nasıl algılandığını ve nasıl değerlendirildi- 
ğini göstermesi bakımından önemlidir. Her şeyden önce Hâdimi, belge- 
den anlaşıldığına göre yalnızca zâhiri ilimleri öğreten bir müderris değil, 
aynı zamanda Allah'a yakınlaşmanın yolunu gösteren bir veli, bir mürşid- 
i kâmildir. Bu yüzden onun saygınlığı ve otoritesi, bir hocanınkinden çok 
daha fazladır. 

Bu belgeden çıkardığımız bir başka sonuç, Kırkağaci”nin hocasına 
muhtemelen müstensih olarak hizmet ettiğidir. Nitekim bugün kütüpha- 
nelerde Hâdimi adı altında kayıtlı elyazma eserlerin pek çoğunda müsten- 
sih olarak Kırkağaci'nin ismi geçmektedir. Kırkağaci, bu tür çalışmalarla 
hocasının eserlerinin korunmasına ve günümüze kadar gelmesine katkı 
sağlamakla kalmayıp, aynı zamanda üstadın din, ahlak, tasavvufu ilgilendi- 
ren birçok konudaki düşüncelerinin yayılmasını sağlamıştır. Muhtemelen 
o, meslek hayatında da, özellikle müderrisliği sırasında hocasına hizmet et- 
me düşüncesiyle hareket etmiştir. 


Salih el-Ankaravi (1200/1786) 


Salih Efendi'nin hayatı, çalışmaları ve eserleri hakkında kaynaklarda 
fazla bilgi bulunmamaktadır. Ahrned Cevdet Paşa onu 1. Abdülhamid (1774- 
1789) döneminin en tanınmış âlimlerinden biri olarak nitelendirdiği halde 
hakkında herhangi bir bilgi vermemektedir.” Biyografik kaynaklarda da 
onunla ilgili fazla bilgi yoktur. Örneğin Mehmed Süreyya, onunla ilgili ola- 
rak, hocasının adını, ölüm yer ve tarihini vermekten öte geçmemektedir.” 

Buna karşın Âkifzade, KitabüT-mecmü'da Salih Efendi ile ilgili epey- 
ce değerli bilgiler vermektedir.” Ayrıca mevcut icazetnamelerde, onun ho- 
ca ve talebeleri ile ilgili önemli ipuçları bulunmaktadır. Aşağıda, mevcut 
kaynaklardan elde ettiğimiz bilgiler ışığında Salih el-Ankaravi'yi tanıtmak 
istiyoruz. 
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Salih Efendi Amasra'da dünyaya geldi, bu yüzden kendisine el-Amas- 
ravi de denir.” İlk eğitimini memleketinde aldıktan sonra Hadim'e geldi. Bu- 
rada Hâdimi'nin ders halkasına katıldı; medrese eğitimini tarnamlayarak ica- 
zet aldı.”* Konya/Koyunoğlu kütüphanesinde bulunan bir icazetnameye göre 
Hadim'de okuduğu sırada Nakşibendiye tarikatına intisap etti.” Hâdimi'nin 
talebelerinden Konyalı Kara Halil Efendi'den de ders alan Salih Efendi daha 
sonra Ankara'ya göç etti. Burada kendini daha çok eğitim çalışmalarına ver- 
di. Aynı zamanda Nakşibendi şeyhi olarak da faaliyet gösterdi. Hem medre- 
sede hem tekkede, çoğu tanınmış pek çok talebe ve mürit yetiştirdi. Bunlar- 
dan biri, daha önce Hâdimi'den ders alan Osman el-Akşehri'dir (öl. 
1226/1811). Bir diğeri, İstanbul'da Huzur Dersleri'ne katılan dönemin büyük 
müderrislerinden Abdurrahmân el-Kuyucaki'dir (öl. 1207/1792). Bu sonun- 
cusu, Kuyucak'ta daha başka birçok ünlü âlim yetiştiren seçkin bir ailenin ço- 
cuğudur." Salih Efendi'nin öğrencilerinden bir diğeri Sadık b. Muhammed 
el-Kayseri'dir (öl. 1266/1849). Kayseri'de dünyaya gelen Sadık Efendi, ilk eği- 
timini aldıktan sonra gittiği Ürgüp'te Hacı Mustafa Efendi'de mantık oku- 
muş, ardından Amasya'ya, oradan da Ankara'ya gelerek burada Salih Efen- 
di'nin ders halkasına katılmıştır. Daha sonra İstanbul'a gittiyse de tekrar Kay- 
seri'ye dönerek burada müderris ve vaiz olarak faaliyet göstermiştir.”” 

Salih Efendi, Mehmed Süreyya'ya göre, 1200/1786'da, Âkifzade'ye 
göre ise 1197/1782'de vefat etmiştir.”* 

Salih Efendi ile ilgili elde edebildiğimiz bilgiler bundan ibarettir. 
Öyle görünüyor ki, birçok başka âlim ve sufinin aksine o, herhangi bir eser 
kaleme almamıştır. Bununla birlikte onun hayatı, Hâdimi'nin eğitim ağı- 
nın Ankara'ya kadar uzadığını göstermesi bakımından önemlidir. 


Ahmed b. Hasan el-Ürgübi (öl. 1213/1798) 

1718'de Ürgüp'te doğan Ahmed b. Hasan el-Ürgübi “zamanının üs- 
tâdıydı. Yaşadığı dönemin önemli ilmi eserlerini anlama ve okutmada ken- 
disine başvurulurdu.””? Aldığı eğitim, okuduğu dersler, öğrencisi olduğu 
hocalar, yaptığı ilmi seyahatlar vs hakkında KitâbüT-mecmü'da oldukça ay- 
rıntılı bilgiler verilmektedir. Aşağıda, bu bilgilere ve icazetnamelere daya- 
rak onun biyografisini sunacağız. 
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Ahmed Efendi ilk tahsilini, aralarında Kasapzade lakabıyla meşhur 
Niğdeli Muhammed Efendi'nin de bulunduğu değişik hocalarda yaptı. Da- 
ha sonra, medrese eğitimi almak için gittiği Amasya'da Akif Efendi ve Lâz 
İbrahim Efendi'den Arapça ve mantık dersleri aldı. Yüksek din eğitiminin 
temelini oluşturan dil, retorik ve mantık derslerini tamamladıktan sonra 
Hadim'e giderek burada Muhammed Hâdimi'nin öğrencisi oldu. Onda fı- 
kah başta olmak üzere akli ve nakli ilimleri okudu. 

Hâdimi ona, akli ve nakli ilimleri okutması için icazet verdi. “Övgü 
ve tavsiyeler içeren bu icazetname ilim zincirini Peygamberimiz (s.a.v.)'e 
ve Cebrâil'e kadar dayandırıyordu.””” 

Elinde ders verme yetkisi olduğu halde Amasya'ya dönen Ahmed 
Efendi burada Âkifzade'nin dedesi ve Hâdimi'nin İstanbul'dan okul arka- 
daşı Akif Efendi'nin hizmetine girdi. Ondan Sahih-i Buhâri'yi okudu. Ah- 
med Efendi Kitâbü'-mecmü'da Akif Efendi'ye öğrenci oluşunu şu şekilde 
anlatmaktadır: 


“Hadim”den Amasya'ya gelip Akif Efendi'den Sahih-i Buhâri oku- 
mak istediğimi söyleyince, bana 'Hâdimi gibi bir hocadan ders 
alanların bizden ders almaya ihtiyacı yoktur” diye takıldı. Buna rağ- 
men isteğimi kabul etti. Bana Hâdimi'nin telif ettiği eserleri sordu. 
Ben de kendisine onun Arû’is adlı risalesini verdim. Eseri inceledi 
ve hakkında alışılmış bir şeyler söyledi. Yine bana Hâdimi'nin bazı 
özelliklerinden sordu. Ben de kendisine onun bazı huylarıyla, sima- 
sı ve eşkâli hakkında bilgi verdim. Biraz düşündükten sonra; “fakat 
arkadaşımızın yanında oturan sevimli ve hoşgörülü bir öğrenci var- 
dı. Üstâd Kazabadi, dersinde ona sık sık soru sorardı. Sözünü etti- 
біп Hâdimi'nin o olduğunu sanıyorum’ dedi.” 


Âkifzade'nin bildirdiğine göre Ahmed Efendi ömrünü ilme adamış 
bir Alimdi. Paraya ve mala fazla değer vermezdi. Dönemin birçok âliminin ak- 
sine o fakirlik ve darlık içinde yaşamıştır. Âkifzade tarafından onunla ilgili 
olarak dile getirilen şu ifadeler, 18. yüzyıl Osmanlı Anadolu'sunda ulemanın 
yaşamı ve maddi imkânları hakkında oldukça ilginç ipuçları vermektedir: 
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“Rahmetli babam, dedemin vefâtından sonra onu (Ürgübi'yi) anne- 
min evine yerleştirdi ve ondan ders okudu. Daha sonra üstâd bu evi 
babamdan ucuz bir fiyatla satın aldı. Bir müddet ders okuttuktan 
sonra evlendi.” 


Âkifzade, Ahmed Efendi'nin fakirlik ve darlık çektiği bir sırada ba- 
basının el uzatması sonucu rahatladığını, ev ve iş sahibi olduğunu söylü- 
yor. Bu evde verdiği özel derslerle mesleki bilgi ve deneyim kazanan hoca, 
daha sonra Şeyhülislam Osman Molla tarafından imtihan edilerek Amas- 
ya'daki Hızır Paşa Medresesi'ne müderris oldu. O ana kadar darlık içinde 
yaşayan Ahmed Efendi'ye artık —Âkifzade'nin deyimiyle— “dünya kapıları” 
açılmaya başladı. Öyle anlaşılıyor ki, 18. yüzyılda bir medreseye müderris 
olmak aynı zamanda birçok avantajlara da sahip olmak demekti. 

Hızır Paşa Medresesi'nde çok sevilen Ahmed Efendi'nin ünü çevre 
köy, kasaba ve şehirlere yayıldı. Adı geçen medrese onun döneminde yük- 
seldi ve Amasya'nın en önde gelen eğitim kurumlarından biri oldu. Çeşit- 
li yerlerden gelen onlarca tanınmış âlim ondan ders aldı. Özellikle döne- 
min ünlü hocaları Tokatlı Kara İbrahim Efendi, Kayserili Hacı Ömer Efen- 
di ve Salih Efendi'nin vefatlarından sonra herkes onun dersine akın etme- 
ye başladı. Bu durumu Âkifzade şu ifadelerle özetliyor: “Bütün derslerine 
kalabalık bir topluluk katılır, dersleri öğrencilerle dolup taşardı.””” Öğre- 
nimlerinden sonra Anadolu'nun çeşitli yerlerine dağılan talebeler, gittikle- 
ri yerlerde müderris, müftü, vaiz gibi görevler alarak eğitime ve halkın ay- 
dınlatılmasına büyük katkılar sağlamışlardır. 

Ahmed Efendi'nin yetiştirdiği kişiler arasında 19. yüzyıl Anado- 
lu'sunun birçok tanınmış âlimi vardır. Bunların başında, eserinden birçok 
yerde istifade ettiğimiz Âkifzade gelmektedir. Çarşambalı Ali Efendi (öl. 
1217/1802), * Termeli Hacı Derviş Efendi (öl. 1215/1800), Samsun müf- 
tüsü Hacı Ahmed Efendi (öl. 1220/1805), Çarşambalı müderris Muham- 
med Efendi (öl. ?),” Canikli Hasan Efendi (öl. 2)”9 ve Niksarlı müderris ve 
müftü Ahmed Efendi (öl. 2)99 diğer ünlü talebelerinden sadece birkaçıdır. 

Âkifzade, hocasının mesleki özellikleri, ders verme yöntemleri ve 
icazet merasimleri ile ilgili ayrıntılı bilgiler sunmaktadır ki bunlar, o dö- 
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nemde Anadolu'da eğitim sisteminin nasıl işlediğini göstermesi bakımın- 
dan çok kıymetlidir. Adı geçen biyografın bildirdiğine göre Ahmed Efendi 
konuyu açık ve anlaşılır ifadelerle anlatır, en az üç defa tekrar ederdi. Öyle 
ki, ister çok zeki ister aptal olsun herkes onun ilminden payına düşeni alır- 
dı. Dersler sabah güneş doğarken veya biraz daha erken bir vakitte başlar, 
hiç ara vermeden öğlene kadar sürerdi. Kış günleri ise öğle namazı ile ikin- 
di namazı arasında ders okuturdu. Dersine katılan öğrenci sayısı kırktan 
aşağıya düşmezdi. 

Ahmed Efendi dil, retorik ve mantık dersleri yanında özellikle fikah, 
fıkıh usulü ve kelam dersleri verirdi; fıkıhta Molla Hüsrev'in Dürer'ini, fikıh 
usulünde Taftazani'nin et-Tevdih ve et-Telvih'ini belagat dersinde yine 
Taftazani'nin Mutavwel'ini okuturdu. Tatil günlerinde ise başka dersler ya- 
pardı. 

Ahmed Efendi hayatının sonlarına doğru, kendisi pek istekli ol- 
mamasına rağmen, Amasya müftülüğüne getirildi. Nihayet bu göreve 
gelmesinden bir süre sonra g Şevval 1213/16 Mart 1799 günü hayata göz- 
lerini yumdu. 

Ahmed Efendi'nin aynı zamanda bir sufi olduğunu ve tasavvuf ilmi- 
nin temel konularıyla ilgilendiğini anlıyoruz. Nitekim, verdiği icazetlerde, 
icazeti alan talebeye zikr meclislerine katılma tavsiyesinde bulunmuş; tari- 
kat olarak Nakşibendiye'ye, şeyh olarak da Hâdimi'ye işaret etmiştir. 
Akifzade, onun kendisine konuyla ilgili olarak şunları söylediğini yazmakta- 
dır: 


“Ey Molla Efendi, mürid Allah'ı zikretmekle meşgul olup Allah'ı 
sevmeye devam edince ve tüm varlığını ona adayınca öyle bir hale 
gelir, öyle bir coşkuya kapılır ve kendinden geçer ki maddi kâinatın 
varlıklarını göremez ve hissedemez olur. Vâcibü'l-Vucüd'dan başka 
hiçbir varlığın farkında olmaz. İşte o zaman sonradan yaratılmış 
olan varlıklar mevcüd varlıkları algılayamaz olurlar. Güneş ışığının 
ortaya çıkmasıyla nasıl yıldızların ışığı kararıp sönmüş gibi görü- 
nürse öyle olur. Halbuki yıldızların ışığı ne sönmüş ne kaybolmuş 
ne de güneşin ışığıyla birleşmiştir. Fakat bu ışıklar güneşin ışığı 
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karşısında yok olmuş gibi görünmüşlerdir. İşte sonradan yaratılan 
varlıklar da böyledir. Bu ne hulüldür ne de ittihaddır; ne zındıklık ne 
de mülhidliktir. Çünkü şeriat imtisâl-i vâcip olan şeyi inkâr etmez, 
her ne kadar o şey hissedilmese ve görülmese bile. Kaldı ki, hadis 
olan varlıkların eşya ile bir arada olması bir çelişki olamaz. Öyleyse 
hadis varlıkların mevcüdiyeti ve eşyanın hakikati nasıl inkâr edilir. 
Şeriatın küfür saydığı, reddettiği ittihâd ve aynilik iddiâsı, nasıl ile- 
ri sürülebilir? Allah bundan kesinlikle münezzehtir...””” 


Bu ifadeler, Ahmed Efendi'nin tasavvuf ilminin belli başlı konula- 
rında derin bilgiye ve tahlil gücüne sahip olduğuna işaret etmekte ve ayrı- 
ca hocası Hâdimi ile aynı düşünceleri paylaştığını göstermektedir. Üstadın 
burada tartıştığı konu, İslam düşünce tarihinin en devasa konularından bi- 
rini teşkil etrnektedir. Bu, ulema ve mutasavvıflar arasında zaman zaman 
şiddetli tartışmala sebep olan vahdet-i vücüd meselesidir. “Varlıkların birli- 
ği” tezini savunan sufiler, bu teze karşı çıkanlar tarafından eleştirilmiş, hat- 
ta bunların zaman zaman küfürle itham edildikleri bile olmuştur. Gerek 
Hâdimi, gerekse Ahmed Ürgübi sufilere yöneltilen eleştiri ve suçlamaları 
haksız bulmuşlardır. 

Hocasının yolunu takip ettiği görülen Ürgübi büyük şeyh İbnü'l 
Arabi'ye yöneltilen eleştiri ve suçlamaları da reddetmektedir. Ona göre İb- 
nü'l-Arabi'nin eserlerinde zındıklık veya mülhidlikle nitelendirilebilecek 
bir görüş yoktur. Fenâ, fenâ fi'l-fenå, vahdet gibi terimler sufinin tasavvufi 
tecrübe ve hallerini ifade ederler; şeriatın kurallarına da aykırı değildirler. 
Bu kavramları ulu orta kullanıp başka manalar kasteden sahte şeyh ve mü- 
ritlerin söyledikleri ve yaptıklarından ne İbnü'l-Arabi, ne onun eserleri, пе 
de onun yolunda gidenler sorumlu değildir. Esasında Şeyh'e atfedilen bu 
tür aykırı görüşler onun kitaplarına sonradan sokulmuştur." 

Âkifzade, hocasından aldığı dersler ve okuduğu kitaplar hakkında 
şu bilgileri vermektedir: 


“Ben rahmetli: Üstâd'dan Beyzâvi tefsirinin son bölümlerini, Kâdi 
İyâd'a ait Şifâ-i Şerifin baş taraflarını, Dürerin başından 'Kitâbü'l- 
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İtik” bölümüne ve “Kitâbü'l-Vekâlet'in başından itibaren sonuna ka- 
dar, bir defasında da başından yansına kadar okudum. Yine Üs- 
tâd'dan İsbdtü1-Vacib ile Muhtasar-ı Müntehâ'nın haşiyelerinin Kâdi- 
тїтїп metnini, Mirâbi Feth'in haşiyesi ile İzhâr'ın bir bölümünü 
okudum. Allah onu benden yana ödüllendirsin. Rahmetli Bayezid 
Camii'nde düzenlenen kalabalık bir törenle birkaç öğrenci arkada- 
şımla birlikte bana icazetname verdi. Bu icazetname ile tefsir, 
hadis, usül, fürü”, akli ve nakli ilimler alanında ders okutmama 
izin verdi.”"” 


Ahmed Ürgübi'nin öğrencileri arasında dikkat çeken bir diğer isim, 
120771792'de vefat eden Gümüşhaneli Ebu Bekir Efendi'dir. Diyarbakır 
üzerinden Amasya'ya gelen Ebu Bekir Efendi burada, Akifzade ile birlikle 
Ahmed Ürgübi'nin derslerine katıldı ve onunla aynı gün icazet aldı. Amas- 
ya'da çeşitli medreselerde ders verdikten sonra Ankara'ya gitti. Fakat bura- 
da fazla kalmadı ve tekrar Amasya'ya döndü. Bir arkadaşının daveti üzeri- 
ne Kastamonu'ya giden Ebu Bekir Efendi burada Vâlide Medresesi'nde 
müderris olarak görev yaptı.” 


Abdullah Erzurâmi (öl. 1206/1792) 


Az tanınan öğrencilerden biridir. Küçük yaşlarda Konya'ya gelmiş 
ve öğrenimini Hâdimi'de tamamlamıştır. Daha sonra Konya'ya yerleşerek 
uzun yıllar müderris olarak çalışmış, hayatının sonlarına doğru Konya ka- 
dılığı yapmıştır. Bu görevde iken 1206/1792'de vefat etmiştir. 


Alanyalı Kara Abdullah Efendi (1182/1768) 

Biyograf Âkifzade'nin Hâdimi'nin öğrencilerinden saydığı Kara 
Abdullah Efendi Alanyalıdır (el-Alâili). Temel eğitimini tamamladıktan 
sonra Hadim'e giderek burada Hâdimi'den hem zâhiri (medrese tahsili), 
hem de bâtıni (tasavvuf) ilimleri tahsil etrniştir. Daha sonra Uluborlu'ya 
yerleşen Abdullah Efendi vefatına kadar ilim ve irşâtla ilgilenmiş, müder- 
ris ve mutasavvıf olarak hizmet etmiştir.“ 


EBU SAİD EL-HADiMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA Bin OSMANLI ALİMİ 231 


Yalvaçlı Hacı Muhammed Efendi ( 1180/1766) 

Isparta'nın Yalvaç ilçesinde doğan Muhammed Efendi de Hâdi- 
mi'nin öğrencilerindendir. Hayatı, faaliyetleri ve eserleri hakkında çok az 
bilgi vardır. Hâdimi'de medrese tahsilini tamamladıktan sonra memleketi- 
ne dönerek müderris ve müftü olarak görev yapmıştır. Kızı, Hâdimi'nin ye- 
geni Mustafa Efendi'yle evlenmiştir.”” 


İzmirli Muhammed Efendi 

Kara İsmail adında bir âlimin çocuğu olarak İzmir'de dünyaya gelen 
Muhammed Efendi ilk eğitimini babasından almıştır. Medrese tahsilini Di- 
yarbalır, Kilis ve Adıyaman'da sürdürmüş, Konya üzerinden Hadim'e gele- 
rek Hâdirni'de okumuştur. Hocasından aldığı icazetle memleketine döne- 
rek müderrislik yapmış, İzmir'in değişik medreselerinde ders vermiştir.“ 


Harputlu Seyyid Mustafa Efendi 

Harput'ta doğdu. Temel eğitimini babası Süleyman Efendi ve Ço- 
rumlu Yusuf Efendi'den aldı. Medrese ilimlerini Hâdimi'den tahsil etti. 
Âkifzade'ye göre 1785'li yılların önde gelen Osmanlı âlimlerinden biridir.” 


Antakyalı Muhammed Emin Efendi (1212/1797) 

Antakya'da doğan Muhammed Emin babasından ilk bilgileri aldık- 
tan sonra Hadim'e geldi. Burada Hâdimi'nin derslerine katıldı. İcazetini 
alarak Manisa'ya gitti. Burada yirmi yılı aşkın bir süre müderris olarak gö- 
rev yaptıktan sonra Şam üzerinden üçüncü defa hacca gittiğinde 1797'de 
Medine'de vefat etti."** 


Güzelhisarlı Ali Efendi 

Güzelhisar'da (Aydın) doğan Ali Efendi ilk eğitimini memleketinde 
aldıktan sonra Ankara'ya giderek burada Hâdimi'nin önde gelen talebele- 
rinden Salih Efendi'de okudu. Muhtemelen hocasının tavsiyesiyle Ha- 
dim'e geldi. Hâdimi'den gerekli ilimleri tahsil ederek icazet aldı. Memleke- 
ti Güzelhisar'a döndü. Hayatını ilme ve eğitim faaliyetlerine adadı.”” 
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Tireli Halil Efendi 


Manisa'ya bağlı Tire'de doğan Halil Efendi, Hâdimi'nin az tanınan 
öğrencilerinden biridir. Hâdimi'den aldığı icazetle Güzelhisar'a gelerek 
burada müderris olarak hizmet etmiştir. Hayatı ve eserleri hakkında fazla 
bilgi bulunmamaktadır.”" 


Muhammed b. Ali el-Karamâni 


Karaman ve çevresinde “Şeyh-u Siyah ser-Karabaş” şöhretiyle tanın- 
mış olan Şeyh Abdüllatif Karamâni'nin neslinden biri olarak dünyaya gel- 
di.” Hâdimi'den medrese eğitimi aldıktan sonra Erzincan'a göç etti. Uzun 
yıllar Erzincan müftüsü olarak görev yaptı. Bunun yanında döneminde ge- 
çerli olan çeşitli ilim dallarında eserler verdi. Kaynaklarda ona atfen birçok 
eser zikredilmektedir. Bunların başında hocası Hâdimi'nin Besmele risale- 
sine yazdığı Şerh “ale1-Besmele”? gelmektedir. En önemli eseri, hayatı hak- 
kında henüz bir bilgi bulamadığımız Müzlif Efendi adlı birisi tarafından 
yazılan bir reddiyede öne sürülen iddiaları yanıtlamak için kaleme aldığı 
Risâle fi Reddi “alâ mu'teriddi'r-Risâleti'n-Nakşibendiyye'dir ki biz bunu daha 
önceki bölümlerde ele almıştık.'* 

Eserleri incelendiğinde, Karamâni'nin hocasının yoluna sadık bir ta- 
lebe olduğu görülecektir. Mesaisinin önemli bir bölümünü hocasının görüş- 
lerini anlatmak, savunmak veya karşı görüşleri çürütmek için harcamıştır. 


Kurrâ Efendi (öl. 1190/1776) 

Hâdimi'nin az tanınan öğrencilerinden biridir. Kastamonulu bir ai- 
lenin çocuğu olarak dünyaya gelmiş ve asıl adı unutularak Kurrâ Efendi 
adıyla meşhur olmuştur. Âkifzade onun Hâdimi'de okuduğunu ve icazeti- 
ni ondan aldığını yazmaktadır. Aynı biyografın bildirdiğine göre Kurrâ 
Efendi, tahsilini tamamladıktan sonra kendini tasavvufa vermiş, bunun ya- 
nında bir zaviyede kıraat öğretimiyle meşgul olmuştur." 


Amidli Ömer b. Hüseyin 
Buzcuzade adıyla tanınan Ömer Efendi de Hâdimi'nin öğrencilerin 
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sayılmaktadır. Medrese eğitimini tamamladıktan sonra müderrislik ve va- 
izlik yapmıştır. Daha sonra Diyarbakır'da müftü olarak dikkat çekmiştir. 
Akifzade onun, matematik ve edebiyat alanlarında da çok başarılı olduğu- 
nu yazar. Adı geçen biyografa göre “özellikle edebiyatta aruz vezni konu- 
sunda eşşiz bir dehâ idi.” Eserleri hakkında pek bilgi bulunmasa da Şer- 
hü”l-Veciz adlı usul ilmi ile ilgili bir eseri olduğu bilinmektedir. 


Burdurlu Muhammed Efendi (öl. 1200/1785) 

Çeşmecizade ismiyle meşhurdur. Âkifzade'nin tanımıyla “âlim, få- 
zıl, ilmi ve ameli kemâlât sahibi güzel ve beliğ hitâbeti olan bir âlimdi.” Hå- 
dimi'nin ilk öğrencilerinden ve ilk mezunlarındandı. Medrese tahsilinden 
sonra Burdur'a döndü ve burada müderris olarak görev yaptı. Burdur ve 
çevresinden gelen çok sayıda öğrenci ondan icazet aldı.” 


Muhakkık Hüseyin Efendi (öl. 1215/1800) 

Tatzade olarak bilinir. İlk eğitimini memleketinde aldıktan sonra 
eğitim amacıyla önce Güzelhisâr'a, sonra Tire'ye gitti. Burada gerekli ders- 
leri tamamlayarak müderris oldu. Daha sonra İzmir ve Manisa'ya gitti. 
Kendisi için yaptırılan bir medresede sekiz yıl süreyle ders verdi. Âkifzade 
onun Hâdimi'nin öğrencisi olduğunu yazmaktadır.” 


Ekinli Hacı Osman Efendi (öl. 1210/1795) 

Hayatı hakkında fazla bilgi yoktur. Âkifzade'nin yazdığına göre An- 
tepli Tatar Ali Efendi ve Halepli Mahmud Efendi'de okudu. Medrese tahsi- 
lini Hâdimi'de tamamlayarak ondan icazet aldı. Tekrar memleketine döne- 
rek burada vefatına kadar müftülük yaptı." 


Uluborlulu İbrahim Efendi (öl. 1200/1785) 

Eyübzade olarak tanınan İbrahim Efendi “ilmiyle âmil, fazilet ve ke- 
mâl sahibi” bir şeyhtir. Alanyalı Abdullah Efendi'nin elinde yetişmiş ve ta- 
savvuf yoluna girmiştir. Akifzade onunla ilgili olarak “Hâdimi'nin öğrenci- 
lerindendir” diye yazmasına rağmen eğitimi, meslek hayatı, faaliyetleri ve 
eserleri hakkında çok az bilgi vardır.“ Bilinen, Hâdimi'nin üç eserininin 
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onun tarafından istinsah edildiğidir."" 


Saruhanlı Abdurrahmân Efendi 


Ahmed adında bir âlimin çocuğu olarak dünyaya gelen Abdurrah- 
mân Efendi Manisa/Saruhanlıdır. Hayatı hakkında çok az bilgi vardır. Bili- 
nen, Hâdimi'nin derslerine katıldığı ve ona müstensih olarak hizmet ettiği- 
dir. Hâdimi'nin kütüphanelerde bulunan bazı elyazma eserlerinin birçok 
nüshası onun tarafından istinsah edilmiştir. Bunlar arasında kahve ve tütün 
konularını ele alan risaleler ile vahdet-i vücüd meselesini işleyen risale de 
vardır. Nüshaların kenarlarında veya sonlarında düşülen notlara bakılırsa 
Abdurrahman Efendi, özellikle 1764 ila 1769 yılları arasında Hadim Medre- 
sesi'nde hocasının yazdığı eserleri istinsah etmekle meşgul olmuştur." 


Özer 

Buraya kadar yazılanlar açıkça göstermektedir ki, Hâdimi'nin öğren- 
ci ağı Anadolu'nun büyük bölümünü kapsamaktadır. Özellikle Orta Anado- 
lu, Ege ve Akdeniz'in Hadim'e yakın köy, kasaba ve şehirlerinden çok sayıda 
öğrenci Hâdimi'de okumuş ve/veya ondan mezun olarak meslek hayatına 
girmiştir. Bunların çoğu, yaşadıkları şehirlerde müderris, vaiz, müftü gibi sı- 
fatlarla toplumun sosyal ve dini yaşantısına doğrudan tesir etmiştir. Birçoğu 
çeşitli ilim dallannda eserler telif veya şerh etmiş ya da haşiyeler yazmıştır. 

Hâdimi'nin öğrencilerinin hepsini saptadığımızı ve tamamını ta- 
nıttığımızı söyleyemeyiz. Elbette henüz tespit edemediğimiz daha başka ta- 
lebelerin de olabileceğini düşünüyoruz. Nitekim biyograf Âkifzade'nin ese- 
rinde Hâdimi'den de ders alan başka âlim ve sufilerden bahsedilmektedir. 
Özellikle şu isimler dikkat çekicidir: 


Diyarbakırlı Nakşi şeyhi Abdurrahmân Efendi (öl. 1190/1776)" 
Balıkesirli Hafız Efendi"" 

İçelli Abdülhâdi Efendi (öl. 1188/1774)" 

Erzincanlı hattat Süleyman Efendi (öl. 1190/1776) 

Kaşaklılı Muhammed Efendi (1160/1747) 

Karslı Muhammed Efendi 
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Alanyalı Sâlim Efendi 

Uluborlulu İbrahim Efendi (öl. 1200/1785) 

Uluborlulu Abdüllatif Efendi (öl. 1180/1766)" 

Çorumlu İsmail oğlu Ahmed Efendi'% 

Harputlu Mustafa oğlu Süleyman Efendi 

Gelecekte Hâdimi hakkında yapılacak başka çalışmaların yeni isim- 
leri gün yüzüne çıkarması ve henüz bilinmeyen öğrencileri tanıtması 
mümkündür. 


168 


HENÜZ TANINMAYAN ÖĞRENCİLER 

Otuz yılın üzerinde tedrisatla uğraşan Hâdimi'nin yetiştirdiği yüz- 
lerce talebenin önemli bir bölümü hakkında henüz bir bilgiye sahip deği- 
liz. Hayatları ve eserleri hakkında hiçbir bilgi bulunmayan bu öğrenciler- 
den bazılarının isimlerini, icazetnameler ve elyazma kataloglarında tespit 
ettik. Adları icazetnamelerde Hâdimi'nin öğrencisi olarak geçen ve fakat 
haklarında bilgi bulamadığımız âlimler şunlardır: 


т. Akşehirli Velieddin Efendi 

2. Çerkeşli Muhammed b. Muhammed Efendi 
3. İstanbullu Muhammed Emin Efendi 

4. Çankırılı Abdullah b. Hasan 

5. Kadınhanlı Mustafa Efendi 

6. Karamanlı Süleyman Efendi 

7. Kozanlı Muhammed b. Ömer 

8. Muhammed Emin ez-Zağfarâni 


Elyazma kataloglarında tespit edilen öğrenciler ise şu isimlerden 
oluşmaktadır: 


г Abdullah et-Tarsüsi: Hadimi ailesiyle hoca-talebe ilişkileri çok 
sık olan Tarsüsi ailesinin bir mensubu olduğu sanılmaktadır. 
1782 tarihinde Hâdimi'nin meşhur eseri Mecâmiü ?-hakâik'i is- 
tinsah etmiştir.”? 

2. Ebubekir b. Mustafa b. Ali: Hâdimi'nin birçok eserini istinsah 
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etmiştir.”” 

з. Ahmed b. Bedreddin: Hâdimi'nin Fezdilü T-ezkör adlı eserini is- 
tinsah etmiştir.” 

4. Osman b. Muhammed Hüri: 1156/1743 yıllarında Hâdimi'nin 
derslerine katılan Osman Efendi hocasının birçok eserini istin- 
sah etmiştir. Bunlar içinde Ar4'is,” Risâletü ŞerhiT-besmele” ve 
Berika” da vardır. 

5. Musa b. Mustafa: Niğdeli olan Musa Efendi muhtemelen 1170/ 
1757'lerde Hâdimi'nin ders halkasına katılmıştır. 1178/1765 yılın- 
da Hâdimi'nin Şerh aleT-besmelesini Niğde'de istinsah etmiştir.” 

6. Zileli Mustafa Efendi: Tokat'ın Zile ilçesinde doğduğu sanılan 
Mustafa Efendi, Hâdimi'nin “kad eflaha ...” ayetine yazdığı tefsi- 
ri istinsah etmiştir.” 

7. Akhisarlı Halil Efendi: Hâdimi'nin ders halkasına Manisa bölge- 
sinden katılan bir öğrencidir. 

8. Akşehirli Ahmed Efendi: Konya'da eğitim gören Ahmed Efendi, 
tahsilinden sonra Ankara'ya göç ederek burada yerleşmiştir. 


ÖZET 


Bu bölümde Hâdimi'nin küçük bir kasabada şanı, şöhreti Ana- 
dolu'nun büyük bir bölümünü kapsayan büyük bir eğitim projesini na- 
sıl hayata geçirdiğini gördük. Hadim'de kurulan medresenin zamanla 
nasıl ilgi odağı haline geldiğini, çevre köy, kasaba ve şehirlerden Hâdi- 
mi'nin ders halkasına katılan öğrencileri göstererek tespit ettik. Öyle 
anlaşılıyor ki, Hâdimi'nin medresesinde okuyup ondan icazet almak, 
meslekte başarılı olmanın ve iyi kariyer yapmanın önünü açıyordu. Ta- 
lebelerin birçoğunun ilmiye teşkilatında önemli mevkilere kadar yük- 
selmeleri, bazılarının üst düzey makamlara gelmeleri, Hâdimi'nin bü- 
yük otoritesine, Hadim'deki eğitimin devlet nazarındaki saygınlığına 
işaret etmektedir. 

Coğrafi açıdan bakıldığında, Anadolu'nun birçok köy, kasaba ve 
şehrinin Hâdimi'nin ders ağında temsil edildiği görülecektir. Fakat talebe- 
lerin çoğu başta Karaman, Akşehir ve Kadınhan olmak üzere Konya vilaye- 
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tine bağlı şehirlerden gelmiştir. Ankara, Amasya, Çankırı, Kayseri ve Niğ- 
de gibi çevre vilayetlerden de öğrenci akını olmuştur. Hâdimi'nin ders hal- 
kasına İçel (özellikle Tarsus'tan), Adana ve Antalya bölgelerinden de katı- 
lim olmuştur. Az da olsa İzmir'den gelen öğrencilerin olduğu, ancak Ha- 
dim Medresesi'nin etki ağının bu bölgede daha çok Aydın, Manisa, Burdur 
ve Isparta şehirlerini kapsadığı saptanmıştır. 

Sosyokültürel açıdan bakıldığında, talebelerin çoğunun bilgin aile- 
lerden geldiğini görüyoruz. Bunların babalarının çoğu müderrislik, vaizlik, 
raüftülük gibi taşrada son derece saygı gören makamlara sahip kimselerdi. 
Etkileri ise daha ziyade yaşadıkları bölgelerle sınırlıydı. Çocuklarını Ha- 
dim'e göndererek Hâdimi'nin ününden ve otoritesinden istifade etmek is- 
tediklerini söylemek yanlış olmayacaktır. Nitekim, Hâdimi'den icazet alan 
öğrencilerin birçoğu devletin merkezi başkent İstanbul'da seçkin ulema 
arasına girebilmiş, bazıları ilmiye teşkilatının en üst makamlarına kadar 
yükselebilmiş, bir kısmı da İstanbul ve Anadolu sınırlarını aşan bir üne ka- 
vuşmuştur. Huzur Dersleri mukarrirliği, Mekke ve Medine kadılığı, saray 
hocalığı ve nihayet kazaskerlik gibi 18. yüzyıl Osmanlı ilmiye bürokrasisi- 
nin en gözde makamlarında Hâdimi'nin bazı öğrencileri de bulunmuştur. 

Öğrencilerin önemli bir bölümü İstanbul'a gitmeyip ilmiye teşkila- 
tının dışında kalmayı tercih etmişler veya taşrada görev yapmışlardır. Ho- 
calarının ulema arasındaki otoritesinden bunlar da yararlanmışlardır. Hâ- 
dimi'den icazetli olarak, gittikleri ve yaşadıkları yerlerde saygı görmüşler; 
müderrislik, vaizlik, müftülük gibi vazifelerle yaşadıkları şehirlerin önde 
gelen ve hatırı sayılan şahsiyetleri arasına girerek sosyal, dini ve kültürel 
hayat üzerinde etki sahibi olmuşlardır. Mektep, medrese ve camilerde ver- 
dikleri eğitim ile toplumun özellikle din ilimlerinde aydınlanmasına katkı- 
da bulunmuşlar, soru ve sorunlarına dini açıdan çözümler bulmaya çalış- 
mışlar; bu anlamda eğitim hizmetleri yanında danışma, aydınlatma ve bil- 
gilendirme görevleri yapmışlardır. Bütün bunlara kütüphane, tekke ve za- 
viyelerde verdikleri din, tasavvuf ve ahlak eğitimini de eklemek gerekir. 

Öğrenciler, genellikle hocalarının yolunu izlemişlerdir. Onlar da if- 
rat ve tefrit ikilemine düşmeden birbiriyle çatışan fikirler ve uygulamalar 
arasında bir köprü rolü üstlenmişlerdir. Özellikle zâhir uleması ile bâtın 
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ehli arasında bitmek tükenmek bilmeyen tartışmalar ve kavgalar karşısın- 
da uzlaşmacı tutum takınmışlardır. 

Öğrencilerin başta fikah, kelam, mantık, ahlak ve tasavvuf olmak 
üzere dini ve akli bütün ilimlerde hocalarının otoritesini kabul ettiklerini, 
genellikle onun görüş ve değerlendirmelerine, açıklama ve hükümlerine 
başvurduklarını görüyoruz. Hatta çoğu, Hâdimi'nin eserlerini istinsah et- 
meyi, onların üzerine şerh veya haşiye yazmayı bir vazife kabul etmiştir. 
Bazıları ise görev yaptıkları medreselerde Berika, Mecâmi ve Arâ'is gibi 
eserleri, ilgili oldukları ilim dallarında ders kitabı olarak okutmuşlardır. 
Eğer Hâdimi'nin tespit edilebilen eserlerinin tamamı günümüze kadar 
ulaşmışsa ve bunların bazıları hâlâ okunuyorsa, bazıları Türkiye sınırları- 
nın ötesine, Kafkasya, Orta Asya ve Afrika gibi dünyanın dört bir yanına ya- 
yılmışsa bunu en başta öğrencilerine borçluyuz. 

Öğrencilerin hemen hepsi Nakşibendiye tarikatına müntesiptir. 
Öyle anlaşılıyor ki Hâdimi, öğrencileri tarafından aynı zamanda bir mürşit 
olarak kabul edilmiştir. Tarikata intisapları da Hâdimi aracılığıyla olmuş- 
tur. Hâdimi'nin Tabılbaz adlı bir zaviyenin zaviyedarlığı görevini yürüttü- 
günü göz önüne alırsak Hadim'e medrese eğitimi almak için gelenlerin ay- 
nı zamanda tasavvuf eğitiminden de geçtiklerini düşünebiliriz. 

Böylece, öğrencilerle Hâdimi arasında şeriat, tarikat ve hakikat ta- 
savvurları açısından ortak değerlere dayanan manevi bir ağın kurulmuş ol- 
duğunu söyleyebiliriz. Bu zihinsel, düşünsel ve duygusal ağ, Hâdimi ve ta- 
lebeleri arasında karşılıklı menfaatlerin elde elde edilmesine olanak sağla- 
mıştır. Öğrenciler hocalarının geniş coğrafyalarda tanınmasına, zâhiri ve 
bâtıni ilimlerde kendisine sıkça başvurulan büyük bir otorite haline gelme: 
sine katkıda bulunurken, kendileri de Hâdimi'nin isminden, ününden ve 
otoritesinden yararlanmışlardır. Anke von Kügelgen ve Stefan Reih- 
muth'un 18. ve ro. yüzyıllarda İslam dünyasının diğer coğrafyalarında sap- 
tadıkları gibi Hadim'de de bir âlim etrafında, toplumun çeşitli katmanla- 
rından gelen dinamik, heterojen ve hareketli bir öğrenci ağı kurulmuştur. 
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ALTINCI BÖLÜM 


VEFATINDAN GÜNÜMÜZE HÂDİMİ: - 
İLMİ MİRASI VE ÇEŞİTLİ ALANLARDAKİ 
ETKİLERİ 


savvuf disiplinlerinde Osmanlı Devleti'nin önde gelen otoritelerin- 
den biri sayılmıştır. 18. ve 19. yüzyıl ulemasının birçoğu ona baş- 
vurmuş ve опип eserlerinden istifade etmiştir. İslam hukuku alanındaki Me- 
câmi adlı eseri, Osmanlı hukuk tarihinde kanunlaştırma çabalarının yoğun- 
laştığı Tanzimat döneminde kurulan Mecelle komisyonunun müracaat ettiği 
temel kaynaklardan biridir. Öte yandan Hadim'de tesis edilen müesseseler 
cazibe merkezi olma özelliklerini 19. yüzyıl boyunca devam ettirmişlerdir. 
Ancak Cumhuriyet'in ilanıyla başlayan yeni dönem, din alanındaki 
pek çok kişi ve kurum için olduğu kadar Hâdimi yolunda gidenler için de 
bir dönüm noktası olmuştur. Bu süreçte yaşananları kısaca bir hatırlayalım: 
23 Nisan 1920'de Ankara'da kurulan ve başkanlığını Mustafa Kemal Ata- 
türk'ün yaptığı Türkiye Büyük Millet Meclisi 3 Mart 1924 günü aldığı bir ka- 
rarla halifeliği kaldırmış, din işleriyle ilgili bakanlığı lağvetmiş ve medrese- 
leri kapatmıştır. 1928'de ise Arap alfabesi yerine Latin alfabesi kabul edil- 
miştir. Eğitim sistemi bütünüyle devletin denetimi altına alınarak okullar, 
dinsel kurumların ve geleneksel Osmanlı tasavvurunurı etkisinden arındı- 
rılmıştır. Bir adım daha ileri gidilerek din dersi ile birlikte Arapça ve Farsça 
da ders programlarından çıkarılmıştır. Bu ve benzeri radikal değişikliklerle 
hukuk ve eğitim sistemi tamamıyla sekülerleştirilmeye çalışılmıştır. Cum- 
huriyet yönetimi kendini, Osmanlı'da hayat bulan geleneksel İslam anlayış 
ve yaşayışından bütünüyle ayırmış, bu anlayışın ürünü geleneksel din ve 
eğitim kurumlarını tamamıyla reddetmiştir. Ulema sosyal ve siyasal hayat 
üzerindeki gücünü bütünüyle kaybetmiştir. Reformlarla, kaynağı din olma- 
yan yeni bir ulus bilincinin yaratılması amaçlanmıştır.” Bu nedenle “yeni 


M uhammed Hâdimi vefatından sonra da özellikle mantık, fıkıh ve ta- 
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kurulan bütün kurumların esas görevi cumhuriyetçi, milliyetçi ve laik dü- 
şünceli yurttaşların eğitilmesi olarak belirlenmiştir.” Geçmiş reddedilmiş; 
İslami sayılan, Osmanlı'yı anımsatan ne varsa, hepsi “çağdışı, gerici, çirkin” 
gibi ifadelerle damgalanarak, bunlara tümüyle karşı çıkılmıştır. 

Geçmişe, Osmanlı dönemine karşı geliştirilen bu yaklaşım tarzın- 
dan elbette Hâdimi düşüncesi ve eserleri de büyük ölçüde etkilenmiştir. 
Bundan dolayı, Cumhuriyet'in ilk 20-25 yılında Hâdimi ve eserleriyle ilgi- 
li herhangi bir çalışma yapılmamıştır. 

1940'lı yılların sonlarına doğru ve özellikle 1950 seçimlerinden son- 
ra Adnan Menderes, 1960 ve 1970'lerde Süleyman Demirel ile 1980'lerde 
Turgut Özal'ın başkanlıklarında kurulan hükümetler döneminde Hâdimi, 
eser ve düşüncelerine karşı yeniden uyanan ve sürekli gelişen bir ilgi ve ala- 
kanın varlığını tespit ediyoruz.“ Hâdimi'nin yeniden keşfedilmeye, hayat ve 
eserlerinin yeniden araştırılmaya başlandığına şahit oluyoruz. Nitekim 
1949 yılında, Konyalı Veli Sabri Uyar, “Konya Bilginleri” adını verdiği bir ya- 
zı dizisi kapsamında Hâdimi'ye genişçe yer verdi. Bu yazı, aynı zamanda 
Hâdimi'nin Latin harfleriyle yazılmış ilk biyografisi olma özelliğini taşımak- 
tadır” Bunu Mehmet Önder" (1960), Numan Hadimioğlu” (1983) ve Veli Er- 
tan'ın? (1988) kaleminden çıkan biyografik eserler izledi. 

1980'lerden sonra özellikle Selçuk Üniversitesi'nde görevli bazı bi- 
lim adamları, Hâdimi'ye ilgi duymaya başladılar. Bu ilgi daha ziyade onun 
hayatı üzerine yoğunlaşmış olup, eserleri ve düşünceleri henüz pek fazla 
incelenmemiştir. Hâdimi'nin onlarca eserinden sadece birkaçı araştırma- 
lara konu olabilmiştir. Bunlardan Risâle fi tertiliT-kur”an adlı eser Yavuz Fı- 
rat tarafından lisans tezi olarak sunulmuştur. Ali Gülden ise lisans tezini, 
Hâdimi'nin vahdet-i vücüd düşüncesi üzerine yazmıştır.” 

Bu bölümde Hâdimi'nin tesirleri üzerinde duracağız. Buradaki te- 
mel soru, onun herhangi bir tesiri olup olmadığı değildir. Zira baştan beri 
belirttiğimiz gibi Hâdimi, Türkiye sınırlarını aşan bir tesire sahiptir. Ele 
alacağımız asıl konu, onun tesirlerinin mahiyetinin, derinliğinin ve kuvve- 
tinin ne olduğudur. Bununla irtibatlı olarak bu tesirlerin daha ziyade han- 
gi alanlarda görüldüğü, zaman içinde nasıl bir gelişme gösterdiği ve günü- 
müze kadar nasıl geldiğidir. 
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HÂDİMİ'NİN VEFATI 

Hâdimi'nin hayatını yazanlar bize, onun nasıl vefat ettiği, kim 
tarafından yıkandığı ve nerede defnedildiği hakkında bazı bilgiler ver- 
mektedirler. Buna göre Hâdimi, 1176/1762 yılının kışında, henüz 63 
yaşına gelmişken hastalanmış ve ölümünün yakın olduğunu öngörerek 
vasiyeti için çocuklarını yanına çağırarak onlara “ölürsem, gâsilimin 
gelmesini bekleyiniz; zirâ ona ölünce beni yıkamasını ve kefenlemesi- 
ni rica etmiştim,” demiştir. Bu vasiyetten üç gün sonra Hâdimi vefat et- 
miştir. Konya'dan gelen bir adam, Hâdimi'nin gâsili olduğunu söyleye- 
rek раз], kefen ve defn işlemlerini üstlenmiş ve cenaze bugünkü yerine 
defnedilmiştir. M. Ali Uz ve Hasan Özönder'e göre gâsil Şeyh Ahmed 
et-Trabzoni'dir." 

Kaynaklarda, Trabzoni hakkında çok az bilgi bulunmaktadır. Biyog- 
rafik kaynaklarda geçen bilgilere göre tahsilini yapmak için geldiği Amas- 
ya'da şehrin önde gelen âlim ve sufileriyle de tanışmıştır.” Daha sonra İs- 
tanbul'a giderek hayatının önemli bir bölümünü burada geçirdiği belirtil- 
mektedir. 1174/1759 yılında hac farizasını ifa etmek için İstanbul'dan ayrı- 
larak Konya üzerinden Mekke'ye gitmiştir. Hac dönüşü Konya'da kalmaya 
karar vermiş ve ömrünün geri kalan kısmını burada tamamlamıştır. Mezar 
taşındaki kitabeye göre o 1191/1777'de Konya'da vefat etmiştir.” 

Trabzoni hakkında bilinen bir başka husus, onun tasavvuf ehli ol- 
duğudur. O üç tarikata instisap eden sayılı kişilerdendir. Hem Nakşi, 
hem Mevlevi, hem de Halveti'dir. Nakşibendiye'ye İstanbulda iken Mu- 
rad Buhâri'nin oğlu Şeyh Muhammed huzurunda intisap etmiştir. Yine 
İstanbul'da Halvetiye yolunu benimsemiş, hac yolculuğu nedeniyle Kon- 
ya'ya geldiğinde ise Mevleviye tarikatına girmiştir. Mevlana'nın kabrinin 
ziyaret etmiş, dönemin Mevlevi ileri gelenleriyle çok yakın ilişkiler kur- 
muştur. Mevleviliğe girişi, dönemin dedesi Ebubekir Çelebi (öl. 1785) hu- 
zurunda olmuştur. * Daha önce söylediğimiz gibi Tabibzade onu, Hâdi- 
minin şeyhi olarak zikreder.” Trabzoni'nin Hâdimi'ye ait Risâletü'n- 
Nakşibendiyye üzerine bir şerh yazmış olması bu tezi kuvvetlendirmekte- 
dir. Bu durumda Trabzoni, Hâdimi'nin ilişkiler ağında, bilinen ilk 
Mevlevi'dir. 
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HÂDİMİ'NİN BIRAKTIĞI MİRAS 

Hâdimi vefat ettiğinde arkasında makamlar (müderrislik, zaviyedar- 
lık ve mezradarlık) ve kurumlar (cami, medrese, kütüphane) yanında İslam 
bilim dallarının hemen hemen tamamını kapsayan çok sayıda eserler bırak- 
t. Ününü Osmanlı sınırlarının ötesine taşıyan onlarca talebe yetiştirdi. Öy- 
le anlaşılıyor ki, Hâdimi'nin büyüklüğü, daha o hayatta iken teslim edilmiş- 
ti. Nitekim bir vakfiyede kendisinden aşağıdaki sıfatlarla söz ediliyor": 


Matla-i envâr-ı kudsiye 

Menba-ı esrar-ı subuhiyye 
Rühanâ-yi kübera-yi tarika 

Pişva-yi ürefa-yı hakika 
SahibüT-hayrat ve”l-hasanat 
Sahibü's-sadakat 

Üstâdü'-ulemâ-i ekâbir 

Şeyh-i şuyühü'l-bevâtin ve'z-zevâhir” 


Bu taltif ve nitelendirmeleri o dönemin rutin hitap tarzlarından bi- 
ri olarak görmemek gerekir. Bu ifadeler her şeyden önce Hâdimi'nin, ister 
zâhir olsun ister bâtın, ister medrese öğretimi isterse tekke eğitimi, her 
alanda büyük bir otorite olarak kabul edildiğini gösterir. Benzer taltif ve öv- 
güleri mezar taşında da okuyoruz: 


merhum 

Câmiü'-mecâmi fi ilm-i usuli diniyye, 
Şârih-i Tarikatı Muhammediyye 
Kutbü”lürifin 

Gavsü”lvösilin 

Ebu Sa'id Muhammed el-Hâdimi 
ruhuna Fâtihâ! 


Burada Hâdimi'nin hem zâhir hem de bâtın ehli için bir otorite ola- 
rak kabul edildiğini görüyoruz: Zâhir ilimlerdeki büyük otoritesine işaret 
eden iki eseri zikredildikten sonra bâtın ilimlerde de kutup ve gavs olduğu 
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dile getiriliyor. Kutup özelliği en büyük veli, her zaman âlemde Allah'ın na- 
zar kıldığı yer olan tek kişi olarak kabul edildiğini gösterir. Gavs özelliği ise 
sufilerin sığındığı kişi anlamına gelir." 

Bu iki örnek Hâdimi'nin daha hayatta iken, gerek şeriat ve gerekse 
tarikat ehli tarafından sevilip sayıldığını, büyük bir otorite olarak kabul edil- 
didiğini açıkça göstermektedir. Aşağıda görüleceği gibi o, sonraki dönem- 
lerde de büyük bir âlim, ârif ve şeyh olarak anılmış ve saygı görmüştür. Ha- 
dimliler başta olmak üzere Anadolu insanı üzerinde büyük etkileri olmuş- 
tur. Mevcutyazılı ve sözlü kaynaklar onun toplum, ulema ve mutasavvıflar 
üzerindeki etkilerini saptama ve bu etkilerin günümüze değin gelişimini 
izleme olanağı sunmaktadır. Söz konusu etkileri, özellikle kurduğu ve/ve- 
ya çalıştığı müesseselerde, siyasi alanda ve miras bıraktığı eserler üzerine 
yapılan çalışmalarda görmekteyiz. 


HÂDİMİ'DEN SONRA HADİM'DEKİ EĞİTİM KURUMLARI: 
(Zaviye, MEDRESE, CAMİ, KÜTÜPHANE) 


Aşağıda Hâdimi'nin kurduğu ve/veya faaliyetlerini yürüttüğü kurum- 
ların onun vefatından sonraki tarihi gelişimi üzerinde kabaca durulacaktır. 
Hâdimi'nin, Hadim'de yapılmasına doğrudan veya dolaylı olarak öncülük et- 
tiği kendi adıyla da anılan medreseden başka, zaviye, cami, mescit ve kütüp- 
hane gibi bir takım kurumlar daha vardır. Bunların kuruluşunu ve tarihi geli- 
şimini bütün yönleriyle ortaya koymak, başlı başına bir çalışmayı zorunlu kı- 
lacak kadar büyük ve önemli bir iştir. Zira bunun için başta vakfiyeler olmak 
üzere özellikle Hadim'le ilgili arşiv belgelerinin, şer'iye sicillerinin, Konya vi- 
layet salnamelerinin özenle incelenmesi gerekmektedir ki bu, bizim çalışma- 
mızın sınırlarını aşar. Şu kadarını belirtmeliyiz ki Hadim, ancak bu kurumlar 
vasıtasıyla 18. yüzyıldan itibaren Osmanlı bilim ve eğitim dünyasının önemli 
merkezlerinden biri olmuştur. Hâdimi ailesinin öncülüğünde hayata geçiri- 
len bu kurumlar üzerine yapılacak esaslı ve özenli çalışmaların, 18. ve 19. yüz- 
yıl Osmanlı taşrasının sosyal ve kültür tarihi açısından önemli katkılar sağla- 
yacağı, taşra âlim ve sufilerinin bilim ve eğitim zihniyetleriyle din ve dünya 
görüşlerinin saptanmasına yardım edeceği âşikar olmasına rağmen, Yusuf 
Küçükdağ'ın bir makalesi hariç, böyle bir çalışma henüz mevcut değildir.” 
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Bu itibarla aşağıda, adı geçen kurumları, mevcut kasıtlı bilgi ve belge- 
lere dayanarak ve Hâdimi ile ilişkilerini -daha doğrusu Hâdimi'nin, bu ku- 
rumlar üzerinden gelen etkilerini— ortaya koyarak ele alacağız. Görüleceği gi- 
bi bu, Hadim'deki dinsel, bilimsel ve eğitsel kurumların tarihi değildir. 


Zaviye 

Daha önce de belirttiğimiz gibi Hâdimi, Hadim yakınlarındaki bir 2а- 
viyede Nakşibendi şeyhi olarak faaliyet gösterdi. O, 1176/1762'de vefat ettiğin- 
de üzerinde hâlâ, Tabılbaz Zaviyesi'nin zaviyedarlığını bulunduruyordu.” Söz 
konusu zaviye, onun vefatından sonra, kendileri de birer Nakşi olan oğullarına 
geçti.” то. yüzyılın octalanna kadar oğulları tarafından yönetildiği sanılan bu 
zaviyenin sonraki tarihi hakkında henüz bir bilgimiz yoktur. Ancak Tabılbaz 
zaviyesinin, Nakşibendiliğin Müceddidiye kolunun Anadolu'daki önemli mer- 
kezlerinden biri olduğunu ve adı geçen tarikatın Hadim'den Konya ve diğer şe- 
hirlere yayılmasına birinci derecede katkılar sağladığını tahmin ediyoruz. 

Hâdimi'nin tasavvuf erbabı üzerindeki etkileri sadece Hadim'le sı- 
nırlı kalmadı. Başta kendi oğulları olmak üzere Hadim'de yetiştirdiği diğer 
müritleri vasıtasıyla Nakşibendiliğin İç Anadolu bölgesinde hızla yayılma- 
sına önemli ölçüde katkıda bulundu. Müritleri, 19. yüzyılda Mevlana Hâlid 
el-Bağdâdi'nin (öl. 1242/1827) görüş ve uygulamalarından ortaya çıkan 
Nakşibendiye Halidiye kolunun Anadolu'da taraftar bulması ve kök salma- 
sında büyük rol oynadılar. Bunların başında gelen Muhammed Kudsi 
Efendi (öl. 1268/1852), Hâdimi'nin talebelerinden İbrahim Efendi'nin öğ- 
rencisidir. Bu zat aynı zamanda Hâdimi'nin oğullarından da ders almış- 
tır.” Halidiye'nin Anadolu'daki en önemli temsilcilerinden biri olan Mu- 
hammed Kudsi'nin müritleri gittikleri yerlerde medrese ve tekke gibi ku- 
rumların kurulmasına öncülük etmişlerdir. Yalnızca Konya'da 19. yüzyılda 
Halidiye şeyh ve müritlerince kurulan onlarca kurum tespit edilmiştir.” 

Mesela, Konya'da 19. yüzyıl Konya valilerinden Ebubekir Sami Pa- 
şa tarafından kurulan ve daha sonra Paşa Dayiresi olarak bilinen medrese, 
bir Nakşi-Halidi kurumudur. Burada Hâlidi şeyhler ders vermişlerdir. 
Medresenin son hocalarından biri olan Bahaaddin Efendi (öl. 1324/1906), 
yukarda adından bahsettiğimiz Muhammed Kudsi Efendi'nin oğludur.” 
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Medrese 

Zaviye'nin aksine Hadim'deki medresenin tarihi gelişimi hakkında 
epeyce bilgi mevcuttur. Mevcut kaynaklara göre medrese, Hâdimi'den son- 
ra mütemadiyen gelişmiş ve 20. yüzyılın başlarına kadar gelebilmiştir. Ana- 
dolu'nun önemli eğitim merkezlerinden biri olma özelliğini koruması için 
sonraki dönemlerde de gereken hassasiyet gösterilmiştir. Tanzimat döne- 
minde bile bu kurumun yaşatılması ve geliştirilmesi için büyük çaba sarf 
edildiği gözlenmektedir. 1285/1868 yılına ait bir vakfiye bunun kanıtıdır.” 

Hâdimi Medresesi'ne dair bugüne kadar yayımlanan ilk ve tek va- 
lof belgesi olma özelliğini taşıyan bu vakfiyenin vâkıfı İçel ve Alanya Mu- 
tasarrıfı Mevlana Hacı Ali Paşa'dır. Hakkında vakfiyede verilenin dışında 
bilgi bulunmayan vâkıf, Hâdimi Medresesi'nin ortasında bulunan camide 
görev yapanların ücretlerinin karşılanması, medresede düzenlenen icazet 
törenlerindeki harcamalar ile caminin çevresinde akan suyun onarımı için 
kullanılmak üzere 2500 kuruş tahsis etmiştir. Bunun 1000 kuruşuyla fı- 
nnıyla birlikte bir ekmekçi dükkânı bina edilmesini ve bunun kiraya veril- 
mesini, geriye kalan 1500 kuruşun —то kuruşunu 11,5 kuruştan- borç ola- 
rak verilmesini istemiştir. Vâkıf bu suretle elde edilen gelirin, medrese or- 
tasındaki cami görevlilerine ücret verilmesi ve her yıl Recep ayında yapı- 
lan icazet merasimi masraflarının karşılanması için kullanılmasını şart 
koşmuştur. Vakfiyeye göre eğer para artarsa bu, caminin doğu ve batı yö- 
nünde akan suyun onarımına harcanacaktır. Şayet cami ve su kullanıla- 
mayacak kadar harap olur ve ortadan kalkarsa vakıf gelirleri bu durumda, 
Mekke'de Kâbe, Medine'de ise Ravza'da çalışanlara gönderilecektir.” 

Üç bölümden meydana geldiği sanılan medreseye sonraki dönem- 
lerde ilave hücrelerin yapıldığı ve medresenin bazı onarımlar geçirdiği gö- 
rülmektedir. Nitekim bir şer'iye siciline göre medresede başta Emin Ağa, 
Dikici Abdülbakizade İbrahim Efendi, Müftü Emin Efendi ve Hacı Meh- 
med Ağa olmak üzere birçok kişinin farklı sayıda odaları bulunuyordu.” 

Sayıları, Küçükdağ'a göre 66'yı bulan” medrese hücrelerinin tami- 
ri için Miralay Ahmed Bey adında bir askeriye mensubunun 1869'larda 
ışoo Kuruş bağışladığını görüyoruz.” Bu para ile odalann tamiri için kapı, 
pencere, çelen ve üst ağaçları satın alınmıştır. 
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Hadim'de Mustafa Efendi ile başlayan, Hâdimi ile gelişen eğitim 
ve irşat çalışmaları 19. yüzyılda hızını kesmeden devam etmiştir. Medre- 
sede Hâdimi'den sonra, genellikle onun oğulları ve torunlan müderrislik 
yapmışlardır. Numan Hadimioğlu, bu medresede 1832 yılına kadar görev 
yapan 21 müderris tespit etmiştir. Listede şu isimler yer almaktadır?” 


Muhammed Said (Hâdimi'nin oğlu) 
Abdullah Efendi (Hâdimi'nin oğlu) 
El-Hac Emin Efendi (Hâdimi'nin oğlu) 
El-Hac Numan Efendi (Hâdimi'nin oğlu) 
El-Hac Mustafa Efendi (Hâdimi'nin oğlu) 
, El-Hac Muhammed Efendi (Hâdimi'nin oğlu) 
. Ahmed el-Hâdimi (Hâdimi'nin torunu) 
. Said Efendi (Hâdimi'nin torunu) 
Müftü Muhammed Efendi (Hâdimi'nin torunu) 
. Müftü Said Efendi (Hâdimi'nin torunu) 
п. Müftü Emin Efendi (Hâdimi'nin torunu) 
ız. El-Hac Muhammed Efendi (Hâdimi'nin torunu) 
13. Muhammed Efendi (Hâdimi'nin torunu) 
14. Numan Efendi (Hâdimi'nin torunu) 
15. Müftü Numan Efendi (Hâdimi'nin torunu) 
16. Mustafa Efendi (El-Hac Muhammed Efendi'nin oğlu) 
17. El-Hac Ahmed Efendi (El-Hac Muhammed Efendi'nin oğlu) 
18. El-Hac Abdullah Efendi (El-Hac Muhammed Efendi'nin oğlu) 
19. Said Efendi (El-Hac Muhammed Efendi'nin oğlu) 
zo.Mustafa Efendi (Müftü Said Efendi”nin oğlu) 
21. Said Efendi 


Listedeki isimlere bakıldığında, bunların hepsinin Hâdimi ailesine 
mensup olduğu görülecektir. Bu durum, medresenin bir aile kurumu ol- 
duğu şeklindeki bilgimizi pekiştirmektedir. 

Medrese önemli bir eğitim merkezi olma özelliğini adı geçen mü- 
derrisler döneminde de sürdürmüştür. Bunun en önemli kanıtı, Hadim'e 
olan öğrenci göçüdür. Biyografik kaynaklardaki bilgiler, Hadim'e civar şe- 
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hirlerden gelen öğrenci sayısının Hâdimi'den sonra azalmak bir yana, art- 
tığını göstermektedir. 19. yüzyılın meşhur Anadolu âlim ve sufilerinin 
birçoğu Hadim'de okumuşlardır. Bunlardan biri örneğin Muhammed 
Fevzi Efendi'dir (öl. 1900). Denizli'nin Tavas ilçesinde doğan Muham- 
med Fevzi, Hâdimi'nin torunu Muhammed Said'in derslerine katıldı. Ma- 
nisa'da tahsilini tamamlayıp icazetini aldıktan sonra İstanbul'a geldi; der- 
siâm olarak Edirne'ye tayin edildikten sonra burada müftülük görevine 
getirildi. Aynı zamanda Nakşibendiye-Halidiye tarikatına müntesip olan 
müftü parlak bir mesleki yükseliş göstererek Rumeli Kazaskerliğine kadar 
yükseldi.” Fevzi Efendi son dönem Osmanlı âlimleri içinde çok eser veren 
müelliflerden biridir.” 

Hadim medresesinde okuyan meşhurlardan biri de Kırkağaçlı Sü- 
leyman Efendi'dir (öl. 1268/1852). Kendisi aynı zamanda Hâdimi'nin meş- 
hur eseri Mecâmiü'l-Hakâik'ın şörihidir.” Ayrıca Aydın vilayetinde müder- 
ris ve müellif olarak faaliyet gösteren Mustafa b. Muhammed Güzelhisari 
(öl. 1253/1857) ve Malatyalı meşhur Kazancızade Halil Efendi de Hadim'e 
gelenler arasındadır. 

Hadim'de okuyanlar arasında bazı Konya müftüleri de vardır. Bun- 
lardan biri Rüştü Ahmed Efendi'dir (öl. 1251/1835). Nakşibendiye tarikatı- 
na mensup olan Ahmed Efendi karantinanın cevazına yönelik bir risalesiy- 
le İstanbul'da dikkatleri üzerine çekmeyi başarmış bir âlimdir.” Ayrıca Ab- 
dülahad Mehmed Efendi (öl. 1264/1848)“ Abdullah Vahdi Efendi (öl. 
1302/1843)? ve Hasan Efendi (öl. 1309/1891)* gibi müftüler de öğrencilik- 
lerinde Hadim'e gelerek burada bir süre okumuşlardır. 

Hadim'e gelenler arasında yaptıkları eğitim faaliyetleriyle özellikle 
Konya ve çevresinde isim yapan birçok âlim ve sufi vardır. Seyyid Abdur- 
rahman Efendi (öl. 1231/1816)'9 ve Konya'daki Özdemiri Medresesi“ kuru- 
сизи Mustafa Efendi (öl. 1259/1843)“ bunların başında gelmektedirler. 

Hâdimi'nin miras bıraktığı eğitim kurumlarına rağbetin 19. yüzyı- 
lın ikinci yarısında da devam ettiğini, Hadim'de medrese eğitimi gören öğ- 
renci sayısından anlıyoruz. 1291/1874 yılına ait Konya salnamesinin verile- 
rine göre, aynı yıl Hâdimi Medresesi'nde 127 öğrenci ders görmekte idi.“ 
Üçyıl sonraya aitsalnamede medresenin öğrenci sayısı yine 127 olarak gös- 
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terilmektedir.? Konya'daki ve devletin diğer vilayetlerindeki büyük medre- 
selerin aynı yıllardaki öğrenci sayısı göz önünde bulundurulduğunda bu 
sayının, hele hele nüfusu beş bin civarında olan küçük bir kasaba için ol- 
dukça yüksek olduğu görülecektir.* Bu durumun, medresenin Hadim sı- 
nırlarını çok çok aşan ünüyle ile ilgili olduğu aşikârdır. Bu sayı, kuşkusuz 
Hadim'de civar şehirlerden gelen birçok öğrencinin bulunduğuna da işa- 
ret etmektedir. 


Kütüphane 


18. yüzyılın ortalarında Osman Şehdi Efendi'nin destekleriyle ku- 
rulduğu sanılan kütüphane, 18. yüzyıl Anadolusu'nun günümüze kadar 
gelen ve bugün hâlâ hizmet veren müstesna kurumlarından birisidir. Kü- 
tüphane, daha Hâdimi zamanında, o dönem bir ilim erbabı için gerekli 
olan hemen hemen tüm eserleri barındırıyordu. Hatta denebilir ki, bu kü- 
tüphane ile ilim Hadim'e taşınmış, İslam bilimlerinin bütün temel eserle- 
ri burada ilim ehlinin hizmetine sunulmuştu. 

İslam eğitim, bilim ve kültür mirasını Hadim ve çevresinde yaşayan 
talebe-i ulüm ve ehl-i ilmin hizmetine sunan kütüphane, Hâdimi'nin vefa- 
tında bir süre sonra, 1199/1785 yılında yıldırım düşmesi sonucu hasara uğ- 
ramıştır.” Başbakanlık Osmanlı Arşivi'ndeki bir belgeye göre dönemin Ha- 
dim müftüsü meydana gelen hasarın onarılması ve tamir için bir ustanın 
gönderilmesi için İstanbul'daki Mimar Ağası'na müracaat etmiştir. Müra- 
caatı kabul eden Mimar Ağası onarım işi için Mimar Süleyman Ağa'yı gö- 
revlendirmiştir. Adı geçen mimar, sultandan alınan izinle onarım için bir 
ustayı Hadim'e göndermiştir. Belge, ustaya bu iş için 45o Kuruş ödenece- 
ğini yazmaktadır. Bu durum, Osmanlı devlet adamlarının Hâdimi dolayı- 
sıyla Hadim'e verdikleri değeri göstermesi bakımından önemlidir. Adı ge- 
çen belge ayrıca, devletin Hadim'deki eğitim faaliyetlerini desteklediğini 
gösterdiği kadar, Hâdimi'nin İstanbul üzerindeki nüfuz ve hatırını da açık- 
ça ortaya koymaktadır. 

Kütüphane 20. yüzyılın başlarına kadar çok kıymetli elyazmaları ve 
vakıf kitaplarını barındırıyordu. 1290/1873 yılına ait Konya Vilayet salname- 
sinin verilerine göre kütüphanede 544 cilt kitap bulunuyordu. Aynı salname- 
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de bu kitapların bir listesi vardır. Liste dikkatle incelendiğinde kütüphanenin 
klasik İslam bilimlerinin bütün temel eserlerini ihtiva ettiği görülecektir.“ 

Yazarı bilinmeyen Osmanlıca bir kaynağın da belirttiği gibi, Anado- 
lu'nun çeşitli şehirlerinden birçok kişi bu kitapları okumak için Hadim'e 
seyahat yapmıştır. Aynı kaynak, kütüphaneye olan yüksek rağbet yüzünden 
bazı kitapların yıprandığını veya hasar gördüğünü, bazılarının ise kaybol- 
duğu yazmaktadır. 1997'de Hadirn'e gittiğimde bazı ihtiyarlardan, kütüp- 
hanedeki kitapların bir kısmının, medreselerin 1924 yılında kapatılmasın- 
dan sonra tarümar edildiğini, bazı kitapların çöpe atıldığını, bazılarının da 
kâğıtlarının parçalanarak paket için kullanıldığını duymuştum.” 

1933-1938 arası Konya valiliği yapan Cemal Bardakçı elde kalan ki- 
tapların 28 Şubat 1935 günü Konya Yusufağa Kütüphanesi'ne taşınmasını 
sağlamıştır.” Böylece kütüphanede tâ 18. yüzyıldan beri ilim ehlinin hizme- 
tinde bulunan kitapların hiç olmazsa bir kısmı yok olmaktan kurtanlmıştır. 

1950'lerden sonra Hâdimi'nin eserlerine olan ilginin yeniden uyan- 
dığını görüyoruz. Nitekim aynı aileden gelen Kemal Hadımlı, Konya valisi 
iken 1952 yılında kütüphaneyi tamir ettirerek yeniden faaliyete açmış ve 
oraya daimi bir kütüphaneci kadrosu kazandırmıştır.” 

Kütüphanede bugün daha ziyade orta öğretim ve halk eğitimin ih- 
tiyaçlarına cevap verecek kitaplar bulunmaktadır. Cumhuriyet dönemi ede- 
biyat ürünleri yanında ansiklopediler, sözlükler ve kaynak eserler vardır. 
Arapça kaynaklar çok azdır. Hâdimi'nin eserlerinin bile çoğu yoktur. 


Diğer Eserler 


Hadim'de yine Hâdimi tarafından kurulan ve aynı zamanda eğitim 
için de kullanılan başka kurumlar da vardı. Hâdimi Medresesi'nde öğren- 
ci hücrelerinin ortasında bulunan cami bunladan biridir. Son dönem bel- 
gelerinde Cami-i Kebir veya Ebu Said Mehmed Hâdimi Cami olarak zikre- 
dilen caminin zaman içersinde birçok defa tamirat geçirdiği sanılmaktadır. 
Bununla birlikte 1950'lere kadar gelebilen cami, 1958 yılında ise tamamen 
yıkılmış, yerine Hz. Hadimi Cami adını taşıyan yeni bir cami yapılmıştır.” 

Hâdimi bundan başka, Aşağı Hadim'de bir cami ve Taşpınar Ma- 
hallesi'nde de bir mescit yaptırmıştır.“ Bu iki eserin zaman içindeki gelişi- 
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mini henüz tespit edemedik. Kaynaklarda Hâdimi'nin, ayrıca Taşkent'te 
harap durumda bulunan bir mescidi onarttığı, yine aynı yıl Avşar Kö- 
yü'nde, daha sonra kendi adıyla anılan mabedi müceddeden bina ettirdiği 
yazmaktadır.” Bu kurumlar, Hâdimi'nin yöre halkı üzerinde günümüze 
kadar süren derin etkiler bırakmasına önemli ölçüde aracılık etmişlerdir. 


HÂDİMİ'NİN ESERLERİ YOLUYLA ETKİLERİ 


18. yüzyıl Konya kökenli Osmanlı uleması içersinde Hâdimi kadar, 
bıraktığı eserlerle büyük yankılar uyandıran, günümüze kadar kendinden 
kesintisiz söz ettiren, etkileri Osmanlı sınırlarını aşan başka bir âlim var mı- 
dır? Şurası bir gerçektir ki, Hâdimi ve eserleri her zaman ilgi odağı ve refe- 
rans kaynağı olmuş, yüzlerce talebe onun eserlerini okumuş, onlarca âlim 
bu eserler üzerine çalışma yapmıştır. Eserlerinden bazılar medrese eğiti- 
minde ders kitabı olarak kullanılmış, bazıları şerh edilmiş, bazılarının üzeri- 
ne haşiyeler yazılmıştır. Başta Süleymaniye olmak üzere birçok kütüphane- 
de Hâdimi'nin eserlerinin müstensihler tarafından yazılan değişik nüshala- 
rını, bazıları üzerine yazılan şerh ve haşiyeleri, bazılarının Türkçe tercüme- 
lerini bulmak mümkündür. Aşağıda bunlar ele alınacak, seçilen bazı eserler 
örneğinden yola çıkarak Hâdimi'nin etkileri gösterilmeye çalışılacaktır. 


Tasavvuf ve Ahlak Alanında 

Hâdimi'nin etkisinin en çok hissedildiği alan tasavvuf ve ahlaktır. 
Gerçekten de ahlak ve tasavvuf içerikli eserlerinin çok yankı bulduğunu ve 
çok okunduğunu görüyoruz. Özellikle Berika'sı ve Gazali'nin Eyyühe1-Ve- 
led'ine yazdığı şerh birçok kimse tarafından değişik yerlerde defalarca istin- 
sah edilmiştir. Berika, 18. yüzylın sonlarından 19. yüzyılın sonlarına kadar 
ait olduğu alanda en çok yayılan, tanınan ve okunan eserlerden biri olmuş- 
tur. Bu eser, günümüzde bile, bazı tarikat sohbetlerinin ilham kaynağıdır. 
Hâlâ ahlak eğitimi ve tasavvufi terbiyenin verilmesinde önemli bir kaynak 
olarak kullanılmaktadır. 

Berika”nın tespit edebildiğimiz ilk istinsahı, 1168/1754'te Ahmed b. 


Ahmed adında birisi tarafından yapılmıştır.” İSAM kataloğu kayı 
re eser, bundan sonra 19. yüzyılın ortalarına kadar tam бо d. isis» 
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edilmiştir. İlk nüshalarından biri Amasyalı Haa Muhammed Efendi'ye ait- 
tir. Âkifzade'nin bildirdiğine göre, adı geçen âlim birçok eserle beraber Be- 
rika'yı da “kendi eliyle yazdı. Öyle ki, hem ders veren hoca hem de talebe 
onun bu yazmaları ile yetinirdi.”* Müstensihlerin çokluğu ve istinsah edi- 
len yerlerin çeşitliliği eserin kazandığı önem ve değeri, bütün çıplaklığıyla 
ortaya koymaktadır. Berfka”nın iki büyük cildden meydana gelen oldukça 
hacimli bir kitap olduğunu düşünürsek, böylesine büyük bir eserin бо de- 
fa istinsah edilmiş olmasının ne anlama geldiğini daha iyi anlarız: Eserin 
ve yazarının Anadolu sınırlarını aşan derin etkisi söz konusudur. 

Berika aynı zamanda, Osmanlı Devleti'nde en erken basılan dini eser- 
lerden biridir. Daha 1257/1841'de biri İstanbul, diğeri Kahire olmak üzere iki 
yerde basılmıştır. Bu ilk baskılar çok ilgi uyandırmış olmalı ki, eserin bundan 
sonraki yıllarda da defalarca basıldığını görüyoruz. Bu baskılarda, kitabı yayı- 
ma hazırlayanların Hâdimi'den övgüyle söz ettikleri, adından büyük bir âlim 
ve sufi olarak saygıyla bahsettikleri görülmektedir. Meselâ Berika'yı 
1266/1850 yılında İstanbul'da baskıya hazırlayan Mehmed Recâi, Hâdimi'yi 
büyük bir üstad olarak övmektedir. Karahisarlı Ahmed Rifat b. Osman Hilmi” 
ise 1316/1898'de yayıma hazırladığı Berika'ya yazdığı önsözünde Hâdimi için 
kutbü Târifin, gavsü'l vâsılin ve ya'subü'lmuvahhidin gibi bir âlim ve sufi'ye at- 
fedilebilecek en yüksek dini -tasavvufi sıfatları kullanmıştır." Şirket-i Sahafiye- 
yi Osmaniye 1316 /1898'de Sultan Abdülhamid'in tahta geçişinin 25. yılı anısı- 
na Berfka'yı basmaya karar vermiş; sultanın desteklediği projeyi Maarif Nezâ- 
reti'nin onayıyla aynı yıl gerçekleştirmiştir. Kitabı yayıma hazırlayan Karahi- 
sarlı Mehmed Hilmi Efendi'dir (öl. 1332/1916). 1859'da Afyonkarahisar'da do- 
gan ve ilk tahsilinden sonra 1880'de tahsil için İstanbul'a gelen Mehmed Hil- 
mi burada dönemin önde gelen hocalarından icazetli olarak müderrislik yap- 
mıştır “ Hem Mehmed Hilmi, hem de matbaanın sahibi kitabın önsözünde 
Hâdimi ve eserinden övgüyle bahsetmişlerdir. Onlara göre Berika, eşi benze- 
ri az bulunan bir eserdir. Zirâ kitap konuları çok güzel şekilde ele almakta ve 
en karmaşık meseleleri bile okuyucuya basit ve açık ifadelerle anlatmaktadır. 


* İlk iki sıfatla о, çağının en büyük velisi ve evliyanın başı, üçüncü sıfatla Müslümanların dinsel 
reisi olarak tanımlanmaktadır ki bunlar, onun hem zâhir hem bâtın alanlarındaki yüksek otoritesini 
ıg. yüzyılın sonlarında bir kez daha teyit edildiğini gösterir. 
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Türkiye'de bugün bile Hâdimi'nin ahlakf-tasavvufi öğretilerini refe- 
rans alan tasavvufi gruplar, tarikatlar, yayınevleri vs vardır. Mesela İstanbul 
merkezli Kahraman Yayınları Berfka'yı Türkçe'ye tercüme ettirerek 
1988'de yayımlamıştır. Çeviriyi ilahiyatçı Bedreddin Çetiner başkanlığında, 
Hasan Ege (Din İşleri Yüksek Kurulundan emekli) ve Seyfeddin Oğuz'dan 
(İlahiyatçı) oluşan bir heyet yapmıştır. Yayınevinin önsözünde Hâdimi 
“Osmanlının son zamanlarda yetişmiş nadide âlimlerimizden” ve “İslami 
gerçekleri günümüz toplumuna öğretmeye çalışmış” biri olarak anılıyor. 
Çevirinin redaksiyon ve genel kontrolünü üstlenen Bedreddin Çetiner çe- 
virinin başındaki “Takriz'de Hâdimi'den şöyle bahsediyor: 


son peygamber olan Peygamberimiz (Sallallahu Aleyhi ve Sel- 
lem)'den sonra tevhid mücadelesini sahabe, tabiün ve onları takip 
eden, gerçekten Allah'tan korkan, Rasihun zümresinden olan âlim- 
ler ve samimi müslümanlar yürütmüşlerdir. 15. Asırda yaşamış olan 
İmam Birgivi ve onun muakkibi olarak, 18. Asırda yaşamış Mevlana 
Muhammed Hâdimi bu seçkin Rasihün ve haşiün zümresi içinde 
parlayan yıldızlardandır. Ki İslâm ümmeti'nin karanlıklar içinde bo- 
caladıkları zamanlarda, bidat ve hurafeler içinde asliyyetini kaybet- 
miş, taassup girdaplarında boğulma raddelerine varmış, çeşitli cere- 
yan dalgalarında batma tehlikesi geçiren, İslâm gemisindeki maz- 
lumlara birer hidayet rehberi olma görevi üstlenmişlerdir.” 


Burada iki nokta dikkat çekicidir: Birincisi, Takriz yazarına göre 
Hâdimi, rasihün derecesinde bir âlimdir. İkincisi, bu özelliğiyle o, Müslü- 
manlara hidayet rehberidir. Bu ifadeleri, Hâdimi'nin bıraktığı derin izlerin 
bir yansıması olarak değerlendirebiliriz. Bunlar, herhalde gelişigüzel söy- 
lenmiş sözler değildir. 

Çetiner'e göre Hâdimi, zâhir âlimleri ile mutasavvıfa arasında kıya- 
sıya bir mücadelenin sürdüğü dönemde Nakşibendiye tarikatına intisap 
ederek şeriat ve tarikatın birbirini tamamlayan iki yol olduğunu göstermiş- 
tir. Onun bu tavrı, “zâhir ilmini neredeyse inkâr derecesinde hafife alan 
ham sofulara güzel bir cevaptır.” Aynı şekilde sadece “zâhir ilimleri ile ye- 
tişen, kupkuru bir ahkâmdan ibaret, donmuş, her türlü yeniliğe ve geliş- 
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meye kapalı, doğmatik bir kafa yapısına kendini mahkum etmiş” zâhir ula- 
masının da bundan ders alması gerekmektedir. 

Çetiner, her devirde İslam ümmeti içinde irşat hizmeti yapacak bir 
zümrenin bulunduğu inancına katılıyor ve Hâdimi'yi açıkça bu zümreden 
birisi olarak görüyor. Ona göre Berika işte böyle bir vazife bilinciyle kaleme 
alınmış bir eserdir. 


“Tarikat-ı Muhammediyye ve Şerhi Berika itikad, ibadet, ahlak ve 
muamelatta kanaat ve takva prensiplerine sarılmak istiyenlere, ay- 
dınlatıc ve uyarıcı mesajlar vermektedir. Bu eserin asıl maksadı 
uyuyanı rezalet ve cehaletten sakındırıp fazilet ve meziyetlere erdir- 
mektir. Bunun içinde geçmişde Tasavvuf ehli büyük âlimlerden 
kıssalar, hikayeler anlatılmıştır.” 


Çetiner'e göre Berika insanlan, âriflerin, âbidlerin ve zahidlerin ulaşa- 
cakları son mertebeye — en güzel sona— götürmek gayretindedir. Böyle bir ese- 
rin, müslüman Türk okuyucularına şimdiye kadar takdim edilmemiş olması- 
nı “gerçekten bir eksiklik” olarak gören takriz yazarı, “manevi değerlerin ayak- 
lar altına alınarak maddi değerlerin baştacı edildiğine” inandığı bir dönemde 
Berika gibi bir “rehberin” tercüme ve neşredilmesini her türlü takdirin üstün- 
de bulmaktadır. Zira Berika “insanlann ruhi durumlannın en ince detaylarına 
vanncaya kadar incelendiği, irdelendiği bir maná laboratuvarıdır.”9 

Günümüzde Hâdimi'yi, onun eserve düşüncelerini referans alan bir 
diğer grup İhlas Grubu'dur. Günlük yüksek tirajlı bir gazetesi (Türkiye), bir te- 
levizyon kanalı ve radyosu (TGRT) yanında dergileri, yayınevleri (Hakikat Ki- 
tabevi ve Hizmet Books) ve bir vakfı (İhlas Vakfi) bulunan grubun özellikle 
Berika'ya yakın ilgi duyduğu görülmektedir. Nitekim Hakikat Kitabevi tarafın- 
dan İslâm Ahlakı adıyla yayımlanan eser, büyük ölçüde Berika'nın ahlakla ilgi- 
li bölümlerinin tercümesinden ibarettir. 2001 yılında 46. baskıya ulaşan eser 
Ekim 2005'te бо. defa basılarak Türkiye'de sahasında en çok basılan ve oku- 
nan eserlerden biri durumuna gelmiştir. Ethics of Islam başlığıyla İngiliz- 
ce'ye tercüme edilerek yayımlanan eser, Berika'nın Türkçe bilmeyen Müslü- 
man okuyuculara ulaşmasını sağlamıştır." Bundan başka Berika'nın Hakikat 
Kitabevi tarafından İstanbul'da basılan iki baskısı daha bulunmaktadır. 
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Grubun Hâdimi'ye olan ilgisinin son yıllarda giderek arttığını görü- 
yoruz. Hizmet Books veya Hahikat Kitabevi tarafından internette yayımla- 
nan bilgiler, önemli ölçüde Hâdimi'nin görüşlerine dayanmaktadır. Örne- 
ğin ictihad, keramet ve namazdan sonra Fatiha'nın okunup okunmaması 
gibi tartışmalarda yayınevi yazarları görüşlerini, Hâdimi'den yaptıkları 
alıntılarla desteklemektedirler.”" 

Berika'ya ilgi gösterenler arasında bunlardan başka, İstanbul'ya ya- 
yın faaliyeti sürdüren Ekmel Yayıncılık vardır. Beyan adlı aylık bir bilim, kül- 
tür, tarih ve felsefe dergisi yayımlayan yayınevi, derginin 2001 Ekim sayı- 
sında bir kampanya düzenleyerek, abone olacak olan herkese Berika'nın 
beş ciltlik Türkçe tercümesini vaadetmiştir.” 

Günümüzde Hâdimi'yi referans alan bir diğer grup, 1980'de vefat 
eden M. Zahid Kotku'nun tarikatıdır. Merkezi İstanbul /İskenderpaşa'da 
bulunan tarikatın yayınlarında hatırı sayılır sayıda Hâdimi'ye atıflar vardır. 
Ayrıca www.huzuradogru.com adlı internet sitesinde yayımlanan makale- 
lerde Berika'dan yapılan alıntılar az değildir. 

Hâdimi'nin, ünü Osmanlı sınırlarını aşan sayılı âlimlerden biri ol- 
duğunu daha önce söylemiştik. Özellikle Berfka”sı, İslam dünyasının gü- 
neyden kuzeye, doğudan batıya birçok bölgesinde tanınmış, okunmuş ve 
üzerinde çalışılmıştır. Nitekim, Rusya sınırları içindeki Volga-Ural Bölgesi 
müftülerinden Orenburglu Abdüsselam'ın eserlerinde Berika'nın etkisi 
görülmektedir. Müftü Abdüsselam 1830'lu yıllarda kaleme aldığı risalele- 
rinde sıkça Berika'ya atıf yaparak Hâdimi'nin görüşlerinden önemli ölçüde 
yararlanmıştır. Kadının toplumdaki rolü ve yöneticilere itaat gibi birçok çet- 
refilli konuyu Berika'dan yaptığı alıntılarla işlemiştir.”" 

Hâdimi'nin Berika vasıtasıyla kurduğu etki alanının Batı Afrika ülkele- 
rine kadar genişlediğini görüyoruz. Bochum Üniversitesi İslam Bilimleri Fa- 
kültesi profesörlerinden Stefan Reihmuth, Berika'nın 19. yüzyılda Nijerya'da 
okunduğunu tespit etmiştir. Özellikle türban, sakal ve tesettür gibi birçok fik- 
hi konu ile ilgili tartışmalarda Berika'nın referans alındığına şahit olmuştur.” 
Georges C. Anawati tarafından yayımlanan bir belge, Hâdimi'nin açıklamala- 
nnın yer aldığı henüz bilinmeyen bir muskanın Afrika ülkelerinden Mali'ye 
kadar yayıldığını göstermektedir. Muska metninde Hâdimi şunları yazıyor: 
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“Rüyamda Ashâb-ı kehfi gördüm. Onlara, “bazı hususlarda bereket 
ve lütuf almak için mübarek isimlerinizi yazıyoruz” dedim. İstenen 
tesiri, biz sağlayamayız. Bunun üzerine, “isimlerimizi bir daire şek- 
linde yazın, kıtmir ortasında olsun” dediler.”% 


Öyle anlaşılıyor ki Hâdimi bu muskayı kaza, bela ve musibetlere 
karşı okunması için hazırlamıştır. Dairenin ortasında Ashab-ı kehfin kö- 
peğinin isimleri (katmir, humran, rayyan) bulunmaktadır. Dairenin çevre- 
sinde Ashâb-ı kehfin adları yazmaktadır. Dairenin dış çevresinde Ayete”1- 
kürsi vardır. 

Bochum Ruhr Üniversitesi doktora öğrencilerinden İrfan İnce, Me- 
dine kütüphanelerinde Hâdimi'nin başta Berika olmak üzere birçok eseri- 
nin muhtelif müstensihler tarafından yazılan nüshalarının bulunduğunu 
tespit etmiştir.”” Bu durum, Hâdimi'nin 18. ve ro. yüzyıllarda Hicaz Bölge- 
si'nde de tanındığını ve eserlerinin yoğun ilgi topladığını göstermektedir. 

Hâdimi'nin tasavvuf sahasında Türkiye sınırlarını aşan derin etki- 
ler bıraktığını söylemek yanlış olmaz. Onun bu alanda yazdığı eserler üze- 
rine yapılan çalışmaların (istinsah, şerh, haşiye, tercüme vs) çokluğu, bu- 
nun en güzel göstergesidir. Bilhassa Risâletü'n-Nakşibendiyye büyük bir 
yankı uyandırmış, beğeni toplamış, hatta tasavvuf ehli arasında başucu (el- 
kitabı) eser olarak okunmuş ve okutulmuştur.“ Risalenin yalnızca Türk 
kütüphanelerinde, muhtelif müstensihler tarafından istinsah edilmiş 32 
nüshası tespit ettik. 

Risâletü'n-Nakşibendiyye üzerine yapılan ilk çalışmalardan biri, Ak- 
şehirli Ömer b. Abdullah'a aittir. Akşehirli risaleyi küçük notlar ve kısa 
açıklamalarla şerh etmiştir.”? Daha detaylı ve geniş kapsamlı bir şerh, Mu- 
hammed Zeynelabidin b. Ali'nin kaleminden çıkmıştır.” Bu iki şârih, Hå- 
dimi'nin öğrecisi olup Nakşibendiye tarikatına müntesiptirler. Yaptıkları 
çalışmalarla hocalarının/şeyhlerinin tasavvufi düşünce ve pratiklerini, 
memleketleri Akşehir ve Karaman'a taşıyarak geniş kitlelere tanıtmışlardır. 

Risâletü'n-Nakşibendiyye üzerine çalışmalar Tanzimat döneminde 
artarak sürmüştür. Nitekim, Ordu-yi hümâyün defterdarı Muhammed Mü- 
nib risaleyi, toplumun geniş kesimlerinin büyük faydalar elde etmesi için 
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1266/1850'de Türkçe'ye tercüme etmiştir.” Mütercim, kitaba tasavvufilmi- 
nin hizb, keşf ve keramet gibi konuları yanında Nakşibendiye tarikatının ön- 
de gelen şeyhlerinin tanıtıldığı bir bölüm de eklemiştir. 

Kendini Kürdistan vilayeti kadısı ve Nakşibendiye ve Mevleviye 
müntesibi olarak tanıtan Süleyman Rüşdü, adı geçen tercümeyi, çok değer- 
li ve faydalı bir çalışma olarak gördüğünden 1268 /1852'de İstanbul'da bas- 
tırmıştır.”” 

Öte yandan, Türkçe'ye yaptığı tercümelerle tanınan Bekir Sıtkı b. 
Ahmed el-Bağdâdi (Nalbanizade) Risâletü'n-Nakşibendiyye'ye Türkçe bir 
şerh yazmıştır.” 

Risale ile ilgili bir diğer çalışma Hüseyin Vehbi en-Nakşibendi tara- 
fından yapılmıştır. Hakkında fazla bilgi bulunmayan Hüseyin Vehbi, ken- 
di verdiği bilgiye göre Aziz Mahmüd Hüdâyi'nin (öl. 1038/1628) tarikatına 
(Celvetiye) müntesiptir. Risâletü'n-Nakşibendiyye'yi kısa açıklamalar ve ke- 
nar yorumlarıyla istinsah etmiştir.” 

Risale aynca, daha önce kendisinden Hâdimi'nin şeyhi ve gâsili ola- 
rak bahsedilen Ahmed Trabzoni tarafından şerh edilmiştir.” Şerh, çok tu- 
tulmuş olacak ki, muhtelif yerlerde değişik müstensihler tarafından istin- 
sah edilmiş, ayrıca Abdullah b. Salih adında birisi tarafından da Osmanlı- 
ca/Türkçe'ye çevrilmiştir.” Tercümenin Mustafa Fethi imzalı iki nüshası 
İstanbul Belediyesi Atatürk Kitaplığı'nda bulunmaktadır.” 

İstanbul'daki Hâlidilerin de Hâdimi'yi mürşid-i kâmil olarak kabul 
ettikleri görülmektedir. Nitekim Gümüşhanevi geleneğinin önde gelen 
sufilerinden şeyh Mustafa Fevzi Efendi (öl. 1288/1871-1343/1924) Hâdi- 
mi'yi referans almış, Risâletü'n-Nakşibendiyye'den övgüyle söz etmiş ve 
onun tasavvufi düşüncelerinden yararlanmıştır.” Tasavvuf eğitimini Şeyh 
Ahmed Ziyâeddin Gümüşhanevi'den (öl. 1893) alan Mustafa Fevzi Isbatü'l- 
mesâlik adlı eserinde Hâdimi'ye ve risalesine verdiği önem ve değeri aşağı- 
daki şiirinde dile getirmiştir:”” 


Bir de Mevlânâ Muhammed Hâdimi 
Asrının allâme-i demi 
Söylemiş nakşiyesinde O celil 
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Râbıta hakkında faslı mustakil 
Der ki, dervişâne lâzımdır hemen 
Eylesin, terketmesin her sâlikân 

Yá tahayyül eylesin peygamberi 

Yâ mübârek mürşid-i kâmilleri 

Bu mübârek zâta kim söyler kelâm 
Hep müsellemdir sözü beynel enâm 


Mustafa Fevzi'ye göre Hâdimi, düşünceleri, öğretileri insanlar ara- 
sında bilinen büyük bir âlim ve mürşid-i kâmildir. 

Son olarak günümüzde, İbnü'l-Arabi taraftarlığı yapan, onun yo- 
lunda giden ve onun düşüncelerini savunmayı vazife addeden kişi ve grup- 
lar üzerinde durmak istiyoruz. Zira bunlar, yayımladıkları yazılarda, dü- 
şünce ve iddialarına Hâdimi'yi dayanak olarak göstermektedirler. Bu grup- 
lardan birisi Majlis al-Ulema of the Italian Muslim Association'dır (İtalyan 
Müslüman Konseyi Ulema Meclisi).”” Meclisin en önemli ve dikkat çeken 
iddiası İbnü'l-Arabi'nin kâfir olmadığı, eserlerinde dile getirilen görüşlerin 
hiçbir şekilde İslam kurallarıyla çatışmadığıdır. Meclis bu görüşünü, inter- 
net aracılığıyla ilan etmiştir, Konuyla ilgili yayımlanan fetvada aralarında 
Hâdimi'nin de bulunduğu bir dizi âlim referans kaynağı olarak gösteril- 
miştir.” Meclisin internet sitesinde Zubeir Ashari-Matüridi müstear isim- 
li biri tarafından kaleme alınan “In defense of Tawhid an АҺ at-Tawhid” 
adlı bir makale yayımlanmıştır. Makale, genel olarak İbnü'l-Arabi'nin kâfir 
olmadığı ve fikirlerinde İslam'a aykırı herhangi bir hususun bulunmadığı 
tezini işlemektedir. Bu görüşü desteklemek için başvurulan âlim ve sufiler 
arasında Hâdimi de vardır.” G. Н. Haddad adlı başka bir İbnü'l-Arabi ta- 
raftarı da, şeyhi savunmak için kaleme aldığı makalesinde, birçok büyük 
âlimle beraber Hâdimi'ye de atıf yapmıştır.” 

Hâdimi'nin tasavvufi eserlerine olan ilginin özellikle 19. yüzyılın 
ortalarından itibaren belirgin şekilde yoğunlaştığı dikkat çekmektedir. Bu 
durum bir ölçüde Nakşibendiye tarikatının İstanbul'da kazandığı nüfuzla 
ilgilidir. Nitekim Butrus Ebu-Manneh'in, 1839 Gülhane Hatt-ı Hümayü- 
nu'nun İslami kaynakları hakkında yazdığı makalede belirttiği gibi, Nakşi- 
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bendiye şeyhleri, dönemin ileri gelenlerini ve hatta Sultan Abdülmecid ve 
kız kardeşini etkileyerek bunları kendi tarikatlarına kazanmışlardır.”” Risâ- 
letü'n-Nakşibendiyye'yi Türkçe'ye çevirenlerden birinin Ordu-yi Hümayün 
defterdarı Muhammed Münib olduğunu unutmayalım. 


MANTIK ALANINDA 


Hâdimi'nin eser verdiği alanlardan birinin mantık olduğunu biliyo- 
ruz. Bu bölümde onun mantık ilmindeki otoritesini, yazdığı risaleleri ve 
bunlar üzerine yapılan çalışmaları ele alacağız. 

Hâdimi'nin, mantıktan haberi olmadığı şeklinde İstanbul uleması 
tarafından dile getirilen suçlamalara cevap olarak kaleme aldığı “Ar4'isü'n- 
nefö'is adlı eseri, gerçekten ona yöneltilen “bilgisi yok” iddialarına meydan 
okurcasına geniş yankı uyandırmış, son dönem Osmanlı mantıkçılarının 
ve mantık eğitiminin elkitabı olmuştur. Eserin 18. yüzyılın son çeyreğin- 
den itibaren hızla Anadolu'nun muhtelif yerlerine ulaşması, çok sayıda 
müstensih tarafından istinsah edilmesi, üzerine birçok kimse tarafından 
şerh ve haşiye yazılması bunun en güzel göstergesidir. Eserin Türkiye kü- 
tüphanelerinde, değişik müstensihler tarafından muhtelif yerlerde yazıl- 
mış 33 nüshası bulunmaktadır. Üzerine ilk çalışmayı bizzat Hâdimi, ken- 
di risalesini “Arâ'isü'-enzâr ve nefâ'isü'lebkâr fil-mantık adıyla şerh ederek 
yapmıştır.” Bir diğer çalışma, hakkında henüz herhangi bir bilgi buluma- 
yan Abdullah en-Necib b. Muhammed b. Şaban'a aittir. Bu zat eseri 
1212/1797'de NevdmisüT-efküriTesrür alâ “Arö”isiT-enzöri1-ebkür adıyla şerh 
etmiştir. Âkifzade'ye göre bir şerh de Antepli Muhakkık Abdullah Efendi 
(öl. 1219/1804) yazmıştır.” 

“Arâ'isü'n-nefâ'is, daha çok pedagojik amaçlar ön planda tutularak, 
adeta medreselerde okutulmak üzere hazırlanmış bir ders kitabı hüviyetin- 
dedir. Nitekim eser 1742'den itibaren bu amaçla defalarca istinsah edilmiş, 
çeşitli yer ve tarihlere ait nüshaları, medreselerde mantık dersinde okutul- 
muştur. Osmanlı modernleşmesinin yoğun olarak yaşanmaya başladığı, 
bu çerçevede medreselerin ve klasik eğitim sisteminin iyice gözden düştü- 
gü, yerine Batı tipi mekteplerin ve Batı tarzı eğitim sisteminin oturmaya ve 
yaygınlaşmaya başladığı bir dönemde -1303/1885'te- eser, Maarif Nezare- 
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tinin onayıyla İstanbul'da basılmıştır.” Önsöz yerine geçen bölümde, 
“Arü”isin hem önceki ve hem sonraki mantıkçılar tarafından ele alınmayan 
konuları içerdiği, bunları en açık bir şekilde izah ettiği belirtilmektedir. 23 
sayfadan oluşan risale, yayınevinin de belirttiği gibi, mantık ilminin temel 
konularını kısa ve özlü bir şekilde ele almasından dolayı çok tutulmuştur. 


FIKIH/FIKIH USULÜ ALANINDA 


Hâdimi'nin en etkili olduğu alanlardan biri hiç şüphesiz fıkıh ve 
fıkıh usulüdür. Bu alanda verdiği Mecümiu”l-hakü”ik adlı eseri, klasik dö- 
nem -Molla Hüsrev gibi— büyük usulcülerinin kitaplarını gölgede bıraka- 
cak kadar meşhur olmuştur. 18. ve ro. yüzyıllarda Osmanlı medreselerin- 
de fıkıh usulü ilminin en önemli ders kitaplarından biri olma özelliğini 
kazanan eser aynı zamanda son dönem Osmanlı hukukçularının çalışma- 
larını da etkilemiştir. 

Mecâmiu1-hakâ'ik ile ilgili tespit edebildiğimiz ilk önemli çalışma,” 
Hanif İbrahim Efendi'ye (öl. 1189/1775) aittir.” “Hanif mahlasıyla anılan 
üç Osmanlı âliminin en meşhuru” olan İbrahim Efendi'yi kısaca tanıma- 
mız, Hâdimi'nin etkilerinin derinliğini, genişliğini ve büyüklüğünü gös- 
termek açısından faydalı olacaktır: Tahsilini İstanbul'da yaptı. Sülüs, nesih 
ve talik yazılarını meşk etti. Tatar Ahmed Efendi'den zikr-i hafi tarikini al- 
dı. Bir süre müderrislik yaptıktan sonra teftiş göreviyle gittiği Hare- 
meyn'de tanınmış birçok âlimle görüştü. Mısırlı muhaddis Abdülvehhab b. 
Ahmed Berekât el-Ahmedi el-Tantâvi'den Sahih-i Buhâri'yi okutma icazeti 
aldı. Bir süre sonra İstanbul'a döndü ve burada çeşitli medreselerde mü- 
derrislik yaptı. Müderrislikte hızla yükselerek kadılığa geçti (1764 civarın- 
da). Bursa kadısı iken emekli oldu. İstanbul'a döndükten bir süre sonra 
1189/1775'te vefat etti. 

Pek çok eser telif eden, ayrıca başka müelifilere ait birçok kitap ve 
risaleyi istinsah eden İbrahim Efendi, Hâdimi'nin Mecâmiu1-hakâ'ik'ini de 
Türkçe'ye tercüme etmiştir. Bir nüshasının İstanbul Üniversitesi Kütüpha- 
nesi'nde (TY, nr. 3692) bulunduğu belirtilen çeviri, Tercüme-i Mecümi f'l- 
usül adını taşımaktadır. İbrahim Efendi 1775'te vefat ettiğine göre, bu ça- 
lışmasını, büyük ihtimalle 1770'lerden önce yapmıştır. Bu durum, Hâdi- 
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mi'nin eserinin çok erken İstanbul'a ulaştığını, dönemin uleması arasında 
tanındığını ve hatta tutulduğunu gösterir. 

Birçok defa istinsah edilen eser o kadar ilgi görmüş ki, ayrıca üzeri- 
ne şerhler yazılmıştır. Tespit edebildiğimiz ilk şerhlerden biri Antepli Mu- 
haklak Abdullah Efendi'ye (öl. 1219/1804) aittir.” 

Mecâmiu'-hakâ'ik ile ilgili diğer bir çalışma, Mustafa b. Muhammed 
Hulusi el-Güzelhisari (öl. 1253/1837) tarafından yapılmıştır. Aydın vilayetine 
bağlı Güzelhisar'da doğan Güzelhisari medrese eğitimini Hadim'de Hâdi- 
mi'nin oğlu Abdullah Efendi'nin yanında tamamladıktan sonra memleketi- 
ne giderek, burada müderris olarak faaliyet göstermiştir. Aynı zamanda Nak- 
şibendiye tarikatına müntesiptir. Mensup olduğu tarikattan birçok kimseye 
icazet verecek kadar tasavvufla ileri derecede alâkası olmuştur.” Hâdimi'ye 
dolayısıyla Nakşibendiyeye- ilgisi, Hadim'de okudu sıralarda başlamış ol- 
malıdır. Ayrıca fıkıh usulü alanında da derinleşen Güzelhisari, Mecâmiu1- 
hakâ'ik'i Menâfi'u'd-dekâ'ik fi şerhi Mecâmi'i'l-hakâ'ik adıyla şerh etmiştir.” 
İki defa İstanbul'da (1273 ve 1308'de), bir defa da Kahire'de (1288) basılan 
şerh, ulema arasında şöhret kazanmış, “Osmanlı medreselerinde Molla 
Hüsrev'in Mir'âtü'-usül'ü yerine geçecek kadar meşhur olmuştur. Mecel- 
lemin de kaynakları arasında yer alan şerh, Savva Paşa'nın Etude sur la thé- 
orie du Droit musulman adlı çalışmasının temelini teşkil etmiştir.” 

19. yüzyılda fıkıh ve Шаһ usulü alanında yapılan çalışmalar ile Tan- 
zimat'tan itibaren kanunlaştırma alanında gerçekleştirilen reformlar, Hâ- 
dimi'nin Mecümiu1-hakörik”inden önemli ölçüde etkilenmişlerdir. Savva 
Paşa'nın da belirttiği gibi bu eser, İslam fıkıh metodoloiisiyle ilgilenmek is- 
teyenler için önemli bir kaynak olarak görülmüştür. Bu durum, bizzat Sav- 
va Paşa için de geçerlidir. İslam Hukuku Nazariyatı Hakkında Bir Etüd adıy- 
la iki cilt olarak Türkçe'ye çevrilen kitabında o, fıkıh metodolojisi hakkıda- 
ki bilgilerini derinleştirmek için Hâdimi'nin Mecâmiu -hakâ'ik'ine müra- 
caat ettiğini yazmaktadır: 


“İslâm hukuku nazariyatına dair yazılmış eserler öyle güç bir uslüp 
ve o kadar muhtasar olarak yazılmışlardır ki bu işten iyi bir surette 
anlamayan bir kimsenin yardımı olmaksızın anlaşılmalarına imkân 
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mevcud değildir. Bu hususta zaif malümat sahibi bir kimse tarafın- 
dan verilecek dersler muvaffakiyetsizliğe mahkümdur. Böyle bir 
hoca talebeyi, neticesi bir hiç olan, makine vari bir mesaiye tabi tut- 
maktan başka bir şey yapamaz. Hocanın usulü, bütün inceliklerine 
kadar bilmesi, iyi netice almak için katiyyen lâzımdır. 

İslâm hukuku'nun bu sahasını ben de uzun müddet, anlamış ol- 
duğum kanaatinde bulunuyordum. Usulü, fevkalade esaslı bir su- 
rette bilen hocam Nuri Efendi ile karşı karşıya gelince, bu hususta- 
ki malümatımın bir hiçten ibaret olduğunu anladım. Molla Hüs- 
rev'i ders edinerek her dersi, hocanın nazareti altında, istenoğrafi 
ile Türkçe olarak yazmıya başladım. 

Bu mesai üç seneden fazla devam etti. Böylece sarih bir surette 
anladığım bir metin elde ettikten sonra, bunu ikmal için, yukarda 
da söylediğim gibi, kılasik bir eser olan Hâdimi'ye müracaata baş- 
ladım. Bunu da ikmâlden sonra, ikisini birden kül halinde mütalâ- 
aya mübaşeret ettim. Ancak bundan sonradır ki hukukun bu kas- 
mında Ari ve Turani ilim adamları tarafından da takip olunan Sami 
âlimlerin usulü hakkında bir fikri sarih edinebilmiş oldum.”** 


Yukarıya aldığımız bu pasaj, Hâdimi'nin eserinin son dönem Os- 
manlı hukukçuları nazarında ne derece yüksek bir ilmi ve hukuki değere 
ulaştığını tüm çıplaklığıyla göstermektedir. Hâdimi'den övgülerle bahse- 
den, onun eserini, İslam hukuk metodolojisi alanında çalışmak isteyenler 
için vazgeçilmez bir kaynak olarak telakki eden Savva Paşa, sıradan birisi 
değildir. O, П. Abdülhamid döneminin (1878-1908) önde gelen siyasi si- 
malarından ve hukuk adamlarından biridir. Tıbbiye'den mezun olmuş, 
bir süre tabip olarak çalıştıktan sonra 1291/1875'lerden itibaren başkent 
İstanbul'da etkili olmaya başlamıştır. Önce, 1868'de Fransız modeline gö- 
re kurulan Galatasaray Lisesi'nin müdürü olarak dikkateleri üzerine çek- 
miş; reform ve modemleşme çabalarını yürüten birçok komisyonda baş- 
kan olarak çalışmıştır. 1294/1877'de hariciye nazırlığına getirilmişse de, 
daha sonra aktif politikadan çekilmiş ve 1889-1901 arasında Paris'te yaşa- 
mıştır. Bu esnada mesaisini İslam hukuku üzerine yoğunlaştırmış; yukar- 
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da zikrettiğimiz eseri, bu çalışmaların sonucu olarak 1892'de Paris'te ta- 
mamlamıştır. Giriş bölümünde “bu eserde, Molla Hüsrev'in medreseler- 
de okutulmakta olan ve klâsik eserler meyanında bulunan “Mir'âtü'l- 
Usül”u ile Hâdimi'nin “Mecâmiu'I-Hakayık”ı hülasa edilmiş olarak görü- 
lecektir” denmektedir.97 

Mecâmiu'-hakâ'ik, 1868-1876 yılları arasında gerek adli teşkilat, ge- 
rekse kanunlaştırma alanında köklü reformlar yapmak için görevlendirilen 
Mecelle Cemiyeti'nin çalışmalarına da ışık tutmuş ve kaynaklık etmiştir. 
Osmanlı Devleti'nde kanunlaştırma hareketlerinin Tanzimat'la beraber 
başladığı bilinmektedir. 1855'te Meclis-i Tanzimât bünyesinde İslam huku- 
kuna dayalı bir kanun ortaya koymak için bir ilmi cemiyet kurulmuştu. 
Üyeleri arasında Ahmed Cevdet Paşa'nın da bulunduğu cemiyet “kitâbü'l- 
büyü' bölümünü tamamladıktan sonra dağılmıştır. Bu arada Fransız Me- 
deni Kanunu'nun alınması fikri gündeme gelse de İslam hukukuna daya- 
nan milli bir kanunun hazırlanmasına, Cevdet Paşa'nın ısrarı, Fuat Paşa ve 
Ali Paşa'nın desteğiyle karar verilmiştir. Bunun üzerine Ahmed Cevdet Pa- 
şa'nın başkanlığında Mecelle Cemiyeti oluşturulmuştur.” Cemiyet, özel- 
likle тоо maddelik mukaddimeyi hazırlarken önemli ölçüde Hâdimi'nin 
Mecâmiu T-hakâ'ik'inden yararlanmıştır. Bir mukaddime ve on altı kitap 
içinde 1851 maddeden oluşan Mecelle'nin mukaddime kısmında fıkhın ta- 
nımının yanı sıra genel hukuk prensiplerinin yer aldığı doksan dokuz kül. 
li kaide yer alır. Bu maddelerin birçoğu, Mecâmiu T-hakâ'ik'in sonunda yer 
alan 154 külli kâideden alınmıştır.?? Bu maddelerden bazıları şunlardır: 


Mecâmiu'I-hakâ'ik Mecelle 
el-İ'tibaru biT-mahasidi 18 li'lelfâz “Uküdda itibar, makâsid ve maaniyedir, 
elfâz ve mebâniye değildir. (3. Madde) 


el-Kadimu yetrükü “ali kıdemihi Kadim kıdemi üzre terkolunur (6. Madde) 

Mâ ubiha li'd-darüreti yetekadder Zarüretler, kendi mikdârlannca takdir 

bi-kaderihâ olunurlar (22. Madde) 

İzi zâle'l-mâni 'âdi'-memnü Mini zö”il oldukça memnü avdet eder (24. Madde) 


ed-Dararü medfü bi-kaderi'l-imkân Zarar, bi-kaderi'limkân def” olunur (31. Madde) 
el-İztırâru 13 yübtilü hakka gayrihi Iztırar gayrin hakkını ibtâl etmez (33. Madde) 
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Bu örnekleri çoğaltmak mümkündür, ancak bu kadarının bile Me- 
câmiu-hakö”ik'in etkisini göstermek için yeterli olduğu kanaatindeyiz. 

Konular kısa, açık ve veciz bir üslupla ele alındığı için Mecâmiu1-ha- 
kâ'ik aynı zamanda bir ders kitabı özelliği taşımaktadır. Bu özelliği nede- 
niyledir ki eser, -Savva Paşa'nın da belirttiği gibi— 19. yüzyılda medreseler- 
de, fıkıh usulü derslerinde İbn Melek ve Molla Hüsrev'in kitaplarıyla bera- 
ber okutulmuştur. Tutulan bir ders kitabı olduğu, çeşitli zamanlarda, de- 
ğişik kişiler tarafından birçok medresede istinsah edilmesinden bellidir. 
Türkiye kütüphanelerinde 21 nüshası bulunan eser, 1172/1758'de Hasan b. 
Ali ve Süleyman b. Mustafa, 1176/1762'de Salih b. Ahmed, 1194/1780'de 
Salih b. Ali, 1196/1782'de Tarsuslu Abdullah, 1199/1785'de Osman b. Ми- 
hammed b. Hasan tarafından tahkik edilmiştir." 

Ahmed Cevdet Paşa'nın adliye nazırlığı döneminde açılan Mekteb- 
i Hukuk'ta müfredat proğramına eklenen usul-i fikih dersinde Mecâmiu 1- 
hakâ'ik'in okutulmasına karar verilmiş, ancak talebelerin yeteri derecede 
Arapça bilmemeleri nedeniyle ve İslam hukuk metodolojisinin daha iyi öğ- 
retilmesi amacıyla kitabın Türkçe'ye tercüme edilmesi istenmiş, Maarif 
Nezareti'nin onayıyla da çeviri 1293/1876'da gerçekleştirilmiştir.”” Tercü- 
meyi Maarif Nezareti'nde okullarla ilgili bir komisyonda üye olarak çalışan 
Ahmed Hamdi Şirvâni (öl. 1307/1890) yapmıştır. Çevirinin önsözünde yer 
alan aşağıdaki alıntı, Mecimiu1-hakö”ik”in son dönem Osmanlı hukukçula- 
п üzerindeki etkisini ve özellikle Tanzimat'tan sonra hukuk eğitim ve öğ- 
retimindeki rolünü bütün açıklığıyla ortaya koymaktadır: 


“... Mekteb-i Sultâni dâyiresinde açılmış olan Hukuk Mektebi'nde 
Mecelle tedris olunmakta olduğundan bunun süret-i hasanede tah- 
sili keyfiyeti Maarif-i Umümiyye Nezâreti celilesinin dikkatini câlib 
olmakla nezâreti müşârun ileyhâ tarafından mekteb-i mezkur ders 
tertibi cetveline bir de Usül-i fikh ilâve olunmuştur. Lâkin ilm-i 
mezkurede kavâid ve mesâili kesir ve ibâresi mucez ve müfid olan 
kitâb-ı mütebahhirin-i müteahhirinden Ebu Said Hâdimi tâb-ı se- 
rah hazretlerinin gerek Hanefi ve gerek Şâfii mezhepleri üzere telif 
olunmuş olan Mir'ât ve Tevzih ve Cem'ü -Cevâmi ve emsali kitapla- 
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пп hâvi oldukları bi'l-cümle mesâil-i mühimme ve kavâid-i nâfiayı 
cami" olan Mecâmiu'-hakâ'ik nüm kitap menâfi' nesâbi olmasıyla 
bunun mekteb-i mezburede marifet-i acizinemle tedrisine dâhiliy- 
ye nâzırı devletlü Cevdet Paşa hazretlerinin Maarif-i Umümiyye 
Nezâreti celilesinde bulundukları esnada karar verilmiş olduğun- 
dan tedrisine beda ettiğim günden beri derse hâzır olan tullâbın ib- 
ram ve ilhâhıyla kitabı mezkurun tercümesine şurü" ve kıyâm 
olunmuş idi. Maahaza her ne kadar vakit müsait olup da daha arzu 
olunduğu vechile ibâresi tenkih ve şevâhidi tafsil olunamadıysa da 
“la yetrükü küllühü velâ yetrükü küllühü fehevâsınca hasbe'-imkân 
bir süret-i hasanede tercüme-i mezküreye hitam verilip....””” 


Mecâmiu'l-hakâ'ik'in 1869'dan sonra kurulan İdâdiye'lerde de oku- 
tulduğu görülmektedir. Nitekim Adana Vilayet salnamesine göre, bu şehir- 
deki idâdiyenin 5. sınıflar için öngörülen müfredat proğramında Mecâmi 
yer almaktadır."* 

Mecâmiu -hakâ'ik'e olan ilginin bir başka göstergesi, bu eserin çe- 
şitli tarihlerde müteaddit defalar basılmasıdır. Tespit edilebilen ilk baskısı 
1273/1856 yılına aittir. Bu tarihten itibaren 1318/1900'e gelinceye kadar 
20'den fazla baskısı yapılmıştır; bunların yedisi Matbaa-i âmire'de, geri ka- 
lanları Mahmud Bey, Bosnalı Muharrem Efendi, Mustafa Efendi ve Ah- 
med Hulusi Efendi'nin matbaalarında gerçekleştirilmiştir.”” 

Mecâmiu'-hakâ'ik Cumhuriyet döneminde, ilk zamanlar görmez- 
den gelinse de daha sonra İslam hukuku alanında yapılan bazı çalışmalar- 
da müracaat kaynağı olarak kullanılmıştır. Nitekim ilk Diyanet İşleri reis- 
lerinden Ömer Nasuhi Bilmen (öl. 1971) Hukukı İslâmiyye ve Istılahı Fikhiy- 
ye Kamusu adlı dev eserinde Hâdimi'ye sıkça atıf yapmış, eserini —kendi 
verdiği bilgilere göre- önemli bir kaynak olarak kullanmıştır." Gerçekten 
de, Bilmen'in eseri incelediğinde birçok yerde doğrudan Mecâmiu'-ha- 
kâ'ik'ten alıntılar yapıldığı görülecektir.” 

Mecâmi kadar olmasa da Dürer hâşiyesi de âlimler arasında şöhret 
kazanmıştır. 1262/1846, 1269/1863 ve 1310/1893 tarihlerinde İstanbul'da 
basılan eserin kütüphânlerde çok sayıda yazma nüshası vardır. 1747'de İb- 
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rahim b. Muhammed tarafından tahkiki yapılan eser, bundan sonra da çe- 
şitli yer ve tarihlerde birçok defa istinsah edilmiştir. 


Diğer Eserler-Diğer Alanlar 

Yukarda da görüldüğü gibi, Hâdimi'nin ilmi etkisi kendini, özellik- 
le ahlak-tasavvuf, mantık ve fıkıh alanlarında göstermektedir. Bununla be- 
raber diğer alanlardaki çalışmalarının da belli ölçülerde yankı uyandırdığı- 
nı ve ilgi ile izlendiğini görüyoruz. Nitekim Konyalı Abdülbâsir Efendi (öl. 
1314/1896), üstadın çeşitli alanlara ait risalelerini toplayıp İstanbul'da bir 
kitap halinde bastırmıştır. 1821'de İçel'e bağlı Silifke'de doğan Abdülbâsır 
Efendi, ilk eğitimini memleketinde tamamladıktan sonra medrese tahsili 
için Bursa ve Denizli'ye gitmiş ve oradan da Konya'ya gelmiştir. Burada, 
dönemin önde gelen Nakşibendiye şeyhlerinden Himmet Efendi'ye intisap 
etmiş, bir süre sonra da Özdemiri Medresesi müderrisi Mustafa Efen- 
di'nin kızıyla evlenerek Konya ulema ve mutasavvıfları arasında itibarlı bir 
konuma gelmiştir. Eğitim faaliyetlerini, 1870'te, şeyhi ve kayınpederinin 
yardımlarıyla kurduğu Vâki Medresesi'nde gerçekleştirmiştir. Sanat ve 
edebiyata da ilgi duyduğu bilinen Abdülbâsir Efendi ilmi çalışmalarında ve 
eğitim faaliyetlerinde Hâdimi'den büyük ölçüde istifade etmiştir. 

Abdülbâsir Efendi, büyük bir otorite olarak kabul ettiği Hâdimi'nin 
risalelerinin bir bölümünü bir araya getirip, Maarif Nezareti'nin onayıyla 
İstanbul'da bastırmıştır (1302/1884).“? Mecmuada yer alan risaleler, genel 
itibariyle dil (Arapça), belagat ve fıkıh alanlarıyla ilgilidir ve dolayısıyla ait 
oldukları ilimlerin belli başlı meselelerini tartışır. Abdülbâsir Efendi'ye gö- 
re, Hâdimi, yalnızca zâhiri ilimlerde bir allame değildir, o aynı zamanda 
ilm-i bâtında da bir kutup”tur."” 

Bazı risalelerin medreselerde ders kitabı olarak okutulduğu görül- 
mektedir. Nitekim ölenin başında, ölüm halindeyken ve öldükten sonra ya- 
pılması gereken vecibelerle ilgili Vazâifadlı eseri ile namazda huşü konu- 
sunu ele alan el-Huşü" fs-salât adlı risalesi Konya'daki Cedid Medrese- 
si'nde ders amacıyla kullanılmıştır." Bu ve diğer risalelerin birçoğunun 
Hadim Medresesi'nde ders kitabı olarak kullanıldığını, risaleleri istinsah 
eden müstensih notlarından anlıyoruz.” 
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Eski İstanbul müftülerinden, birçok dini esere imza atan, klasik dö- 
neme ait bazı eserleri yayımlayan ve bir de İlmihal yazan A. Fikri Yavuz, 
Hâdimi'nin Risâletü'n-nesâyih ve”l-vasüyü adlı nasihat ve vasiyetlerini 
1969'da Türkçe'ye tercüme ederek yayımlamıştır." Abdülkadir Akçiçek ise 
Hâdimi'nin kendi risalesi üzerine yazdığı şerh risâleti1-Besmele'yi “Tasavvuf 
Ehline Göre Besmele-i Şerife Şerhi” adıyla Türkçe'ye kazandırmıştır."" 

Sonuç olarak diyebiliriz ki, Hâdimi'nin birçok eseri ilgi uyandırmış, 
okunmuş, okutulmuş ve referans olarak kullanılmıştır. Hâdimi'nin bu su- 
retle, özellikle 18. ve 19. yüzyıl Osmanlı-Türk toplumunun ahlaki değerle- 
ri, ilim anlayışı, din ve dünya görüşü, tasavvuf ve tarikatlara yaklaşımı üze- 
rinde belirleyici etkileri olmuştur. Medrese eğitiminde “allame, tasavvuf 
alanında “kutup” olarak kabul edilmiş; kendisine her iki alanda da müraca- 
at edilmiştir. Tasavvuf eğitiminde Risâletü'n-Nakşibendiyye, fıkıh alanında 
Mecâmi'ü'-hakâik, ahlak eğitiminde Berika başvuru kaynağı, elkitabı özel- 
liğini kazanmışlardır. Adı geçen eserlerin onlarca defa istinsah edilmiş, 
birçok kez basılmış ve hatta Türkçe'ye tercüme edilmiş olmaları bu gerçe- 
ğin en çarpıcı göstergesidir." 


Siyasi ETKİLERİ 


Hâdimi'nin aynı zamanda, yönetici ve devlet adamlarıyla da iyi iliş- 
kiler kurduğu bilinmektedir. Bunların başında Beşir Ağa (öl. 1159/1746) 
gelmektedir. Vezirler üzerinde kurduğu büyük tesirler sayesinde yönetim 
ve siyaset üzerinde belirleyici olan kızlarağası Beşir Ağa, Hâdimi'nin İstan- 
bul'daki en büyük hâmilerinden birisidir. Hâdimi'yi Sultan 1. Mahmud'a 
(1730-1754) tanıtan odur." Beşir Ağa aracılığıyla Sultan tarafından sarayda 
kabul edilen Hâdimi'nin, en kapsamlı eseri Berfka'yı sultan'a ithaf etmesi, 
ikisi arasındaki karşılıklı ilişki ve etkileşimin bariz bir örneğidir. 

Hâdimi'nin ilişkiler ağındaki bir diğer siyaset adamı Osman Şehdi 
Efendi'dir. Hace-i divân-ı hümayun unvanıyla 18. yüzyıl Osmanlı siyasi ve 
idari bürokrasisinin tepelerinde yer alan Osman Şehdi, Hâdimi'nin ilmi ça- 
lışmalarını ve eğitim faaliyetlerini İstanbul'dan sağladığı imkânlarla destek- 
lemiştir. Hâdimi'nin vefatından kısa bir süre önce kayıtlara geçen bir vakfi- 
yeye göre, 447 cilt kitabı Hadim kütüphanesine vakfetmiştir.”” İki yıl sonra 
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başka bir kitap vakfı kayıtlara geçmiştir. Bu iki vakıfla ilim ve kültür Hadim- 
lilerin ayaklarına kadar götürülmüş; Hadim Kütüphanesi Konya ve çevresi- 
nin en önemli ilim ve kültür merkezlerinden biri haline gelmiştir. Vakfiye- 
deki eserler, İslam bilim dallarının hemen hemen hepsini kapsamaktadır. 
Bunlar arasında tefsir alanında İbn Abbâs, Râzi, Zemahşari, Beyzâvi ve 
Ebussuud gibi müfessirlerin tefsirleri, hadiste kütüb-i sitte, fikıh alanında 
klasik fikıh ve usul kitapları yanında, çeşitli fakihlerce derlenen fetva mec- 
muaları, kelâm ilminde Taftazani, Devvâni ve Şerif Cürcâni gibi kelâmcıla- 
rın telif ve şerhleri, bunlar üzerine yapılan şerh ve haşiyeler, felsefe alanın- 
da birçok şerh ve haşiyeleriyle beraber HikmetüT-ayn, ahlak alanında 
Gazali'nin İhyâ'sı, Birgivi'nin TarikatüT-Muhammediyye"si, tasavvuf saha- 
sında Yazıcızademin Muhammediyye'si, Süleymân el-Cazuli'nin Deláilü1- 
hayrat'ı, dil alanında çeşitli lügatlar yanında Isfahâni'nin Müfredât'ı, tasav- 
уш, şiir ve edebiyat alanlarında Mevlana'nın Mesnevi'si bulunmaktadır. 

Hâdimi'nin ilişkiler ağındaki diğer bir Osmanlı siyaset adamı Sey- 
yid Hasan Paşa'dır. Şebinkarahisar'a bağlı Reşadiye'de doğan Seyyid Ha- 
san İstanbul'da Yeniçeri Ocağı'nda yetişerek 1151/1738'de yeniçeri ağası ol- 
du. Bu sıfatla katıldığı Hisarcık ve Belgrad çarpışmalarında gösterdiği üs- 
tün başarıları nedeniyle 1152/1739'da kendisine vezirlik verildi. Sadrazam 
Hekimoğlu Ali Paşa'nın azlinden sonra 1156/1743'te sadrazamlık makamı- 
na getirildi. Bu tayinde Hâdimi'nin hâmilerinden Beşir Ağa'nın rolü oldu- 
ğu belirtilir. Narh işlerine dikkat etmemesi ve iaşe darlığını önleyememesi 
gibi nedenler öne sürülerek 1159 /1746'da azledildi. Ancak en önemli nede- 
nin yeni Kızlarağası Hafız Beşir Ağa ile olan anlaşmazlığı olduğu sanıl- 
maktadır. Rodos'a sürgüne gönderilen Paşa yedi ay sonra ancak alt düzey 
görevlere dönebilmiştir. Önce İçel sancağı mutasarrıflığına bir süre sonra 
sonra Diyarbakır valiliğine tayin edilmiştir. 1161/1748'in sonlarında vefat 
eden Hasan Paşa'nın İstanbul'da pek çok hayır eseri bulunmaktadır. Zen- 
gin vakıflar tahsis ettiği hayratı arasında en dikkat çekeni, 1745'te inşa ettir- 
diği külliyesidir (mektep, medrese, mescit, sebil, çeşme).”” 

Hasan Paşa ile Hâdimi arasındaki ilişkilerinin ne zaman ve nasıl 
başladığı kesin olarak bilinmese de, ikisi arasında 1160/17497'de gerçekleşen 
bir görüşmenin olduğu kaynaklarda geçmektedir. Uzunçarşılı”nın verdiği 
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bilgilere göre, Paşa Diyarbakır'a vali olarak giderken Hadim'e uğramış, bu- 
rada Hâdimi ile bir süre görüşerek onun tavsiyelerini almıştır." Ancak iki- 
si arasındaki ilişkinin Hâdimi'nin Beşir Ağa vasıtasıyla İstanbul'a davet edil- 
diği sıralarda başlamış olması muhtemeldir. Burada, Hasan Paşa'nın Beşir 
Ağa'ya olan yakınlığını ve Beşir Ağa'nın Hâdimi'ye ilgisini hatırlatalım. 

Hâdimi'nin ilişkiler ağındaki diğer bir siyaset ve devlet adamı Ab- 
durrahman Paşa'dır. Kendisi Dârende hanedanından olup, İstanbul'a gele- 
rek devlet bürorasisinde parlak bir kariyer yapmıştır. 1756 Maraş'a, 1760'da 
Konya'ya, 1762'da Aydın'a vali olarak atanmış; serasker sıfatıyla Erzurum 
valiliği sırasında vefat etmiştir (1180/1767). 

Abdurrahman Paşa ile Hâdimi arasında bir mürit-şeyh ilişkisi söz 
konusudur. Çeşmizade Târih'inde verilen bir bilgiye göre Hâdimi, Pa- 
şa'nın şeyhidir, lideri ve önderidir. Paşa, şeyhine çok güvenir, ona tam bir 
bağlılıkla bağlıdır.” 

Hâdimi'nin siyaset ve devlet adamlarıyla kurduğu yakın ilişkilerin 
birtakım siyasi sonuç ve etkiler doğurduğunu Osmanlı müverrihlerinin 
eserlerindeki bilgilerden anlıyoruz. Çeşmizâde Târihi'nde zikredilen bir 
olay bu etkiyi açıkça göstermektedir. Anlatıldığına göre, Eğirdir kasabası 
ahalisinden Yılanlı Musa adındaki bir eşkıya başı, Anadolu'nun bazı yerle- 
rinde eşkıyalık yapmakta, yol kesmekte, insanlara ve mallarına zarar ver- 
mekte olduğundan yakalanmasına ve idam edilmesine karar verilmiştir. 
Bu görev için Aydın valisi Abdurrahman Paşa tarafından görevlendiren Te- 
ke mutasamıfı Çelik Paşazade Ahmed Paşa'nın askerleri, Yılanlı Musa ve 
adamlarıyla Eğirdir yakınlarındaki Bağlar adlı yerde karşı karşıya gelmişler, 
çıkan çatışmalar sonucu Yılanlı Musa kaçarak Eğirdir kalesine saklanmış, 
kalenin askerler tarafından kuşatıldığı esnada buradan da kurtularak Er- 
menek istikametine kaçmış ve nihayet Hadim kasabasına vararak, burada 
“ulüm-ı zâhire ve bâtınede memdüh-ı elsine-i şeyh u sáb ve menhel-i “azb- 
i kemâlâtı mahall-i iğtiraf-ı zümre-i tullâb olup bundan akdem özim-:i ri- 
yâz-ı rahmet olan Hadım müftüsü Efendi'nin oğullarına iltica” etmiştir. 
Bunun üzerine Hâdimi'nin oğulları, Aydın muhassılı Abdurrahman Pa- 
şa'dan Yılanlı Musa'nın affedilmesini istemişler, bu talep “pederleri müf- 
ti-i merhum vezir-i müşörünileyhin şeyhi ve mu'tekadi ve fevkalgâye mü- 
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sellem ve mu'temedi” olduğundan af talebinin reddi mümkün olmamıştır. 
Şaki'nin, devlet karşısındaki aczini kabul ederek devletten merhamet dile- 
mesi üzerine, affına karar verilmiş, ancak, bir daha Eğirdir'e dönmemek 
üzere Hadim'de mecburi ikameti istenmiştir.” 

Bu hadise, Hâdimi'nin Osmanlı siyaset ve devlet adamları üzerin- 
deki nüfuzunun en güzel örneklerinden birisidir. Çeşmizade Târih'inde 
Hâdimi'nin hem zâhir hem bâtın ilimlerdeki yüksek otoritesine yapılan 
vurgu ile talebe, hoca ve şeyh her kim olursa olsun herkesin ona hürmet et- 
tiğinin belirtilmesi aynca önemlidir. Zira bu durum bize, Hâdimi'nin da- 
ha o zaman başkent İstanbul'da bile çok iyi tanındığını, ün ve şöhretinin 
her tarafa yayıldığını, ulema ve mutasavvıflarca büyük bir otorite olarak ka- 
bul edildiğini, siyaset ve devlet adamları tarafından da saygı gördüğünü 
göstermektedir. 

Hâdimi'nin devlet ve siyaset adanıları üzerindeki etkisinin daha 
sonraki tarihlerde devam edip etmediği henüz bilinmemektedir. Bununla 
beraber onun şan ve şöhretinden yararlanma veya onun eserlerini yaşatma 
isteği hep devam etmiş ve hâlâ devam etmektedir. Yukarda adı geçen İçel 
valisi Ali Paşa Tanzimat döneminde Hâdimi'nin hayranlarından birisi ola- 
rak görülebilir.” Konya valilerinin Hadim'de yaptıkları hizmetleri, Hâdi- 
mi'nin eserlerini (kütüphane, cami) koruma ve yaşatmaya yönelik çabaları- 
nı bu çerçevede değerlendirebiliriz. 

Cumhuriyet dönemiyle beraber, ilk zamanlar ulemanın siyaset üze- 
rindeki etkisinin tamamıyla kasılmasına çalışıldığı bilinmektedir. Ancak 
1950'lerden itibaren ulema ve mutasavvıflara ilginin yeniden arttığını gö- 
rüyoruz. Bunda yerel yönetimlerin rolü büyüktür. Her şehir kendi kültür 
ve uygarlık tarihine önem vermeğe başlamış, bu çerçevede yöre halkının 
hürmet ettiği meşhur şahsiyetlere ilgi artmış, tarihi eserlerin korunması ve 
yaşatılması istenmiştir. Bu uyanıştan Hâdimi'de nasibini almıştır. 

Günümüzde Hâdimi'ye atıf yapan, ona sevgi ve saygısını ifade et- 
mekten kaçınmayan siyasetçilerden biri Feyzi Halıcı'dır. Daha ziyade şair 
olarak tanınan Halıcı 1968-1977 arasında Konya senatörü olarak görev yap- 
mıştır. Konya Gazeteciler Cemiyeti ile Konya Kültür ve Turizm Derneği'nin 
kurucusudur. Türk Dil Kurumu üyeliği de yapan Halıcı, aralarında Aşkın Şi- 
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irleri (1947), Masmavi (1952), İstanbul Caddesi'nin (1957) de bulunduğu bir- 
çok şiir kitabı yazmıştır.'* Şiirlerinden birini Hâdimi'ye ithaf etmiştir. 


Hz. Hadimi 

Buldu gerçeği Hakka 
Hadimi Hazretleri, 
Ölümsüz yaşamakta, 
Hadimi Hazretleri. 


Eserleri can üzre, 
Berika, Duhan üzre, 
şöhreti cihan üzre 
Hadimi Hazretleri. 


Fatiha üzre Vaazı, 
Gönül ilminden razı, 
Yüce Hakka niyazı 
Hadimi Hazretleri. 


Beş vakit amel iman, 
Sığınacak tek liman, 
İşte gerçek müslüman! 
Hadimi Hazretleri. 


Senatöre göre “gerçek bir müslüman kimdir” sorusunun en güzel 
cevabı Hâdimi'nin kendisidir. Hakiki müslümanlık onun şahsında teza- 
hür etmiştir. 

Özellikle 1950'lerden sonra tarihi değerlere, gönüllerde yüzyllarca 
yaşatılan âlimlere, ermiş kişi olarak kabul edilenlere ilginin giderek arttığı 
bir gerçektir. Bu çerçevede Konya valisi Kemal Hadımlı 1952 yılında Ha- 
dim Kütüphanesi'ni onarttığını hatırlayalım. Daha büyük ve kapsamlı bir 
proje, Hadim Belediyesi öncülüğünde başlatılmıştır. 1966'da belediye baş- 
kanı Mehmet Hadimioğlu, ilçe ileri gelenleri ve belediye meclisi üyeleriyle 
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yaptığı görüşmeler sonucunda, her sene haziranın son haftası “Hâdimi 
Günleri” düzenlemeye karar vermiştir. 1980'e kadar, daha ziyade yerel ma- 
hiyette gerçekleşen “Hâdimi Günleri”nde Konya müftüsü Tahir Büyükkö- 
rükçü konuşmacı olarak katılmıştır. Bir şenlik havası içinde geçen, kurban- 
ların kesilip yemeklerin yenildiği bu anma günleri, 1988'den itibaren ilmi 
bir hüviyet kazanarak Hâdimi Sempozyumu adını almıştır. Sempozyum- 
lar, Hadim Belediyesi ile Selçuk Üniversitesi Rektörlüğü tarafından günü- 
müzde de sürdürülmektedir. Bu sempozyumların ana konusu Hâdimi'dir. 
Selçuk Üniversitesi hocaları onun hayatı ve eserleri hakkında tebliğler sun- 
maktadırlar. Mehmet Aydın'ın “Mevlana Ebu Sa'id Muhammed b. Musta- 
fa,” Ramazan Ayvallı'nın “Hadimi'nin Hayatı ve Eserlerine Umumi Bir Ba- 
kış” ve A. Baki Turan'ın “Ebu Sa'id El-Hadimi'nin İlmi Kişiliği” adlı su- 
numlar, bunlardan bazılarıdır. Tebliğler incelendiğinde ilk dikkati çeken, 
bunların dinleyici kitlesinin seviyesine göre hazırlandıklarıdır. Bundan ol- 
sa gerek, sunumlarda bilimselliğe yeterince önem verilmediği, ilmi araştır- 
malara yeni katkılar sunulmadığı görülmektedir. Konuşmacıların çoğu, bi- 
yografik kaynaklarda bulunan bilgileri tekrar etmenin ötesine pek geçebil- 
miş değillerdir. 

1992 yılında kurulan Hadim Meslek Yüksekokulu'nun giriş kapısı- 
nın üzerinde Hâdimi'nin aşağıdaki dizeleri vardır ki bu, Hadimlilerin ken- 
dilerini Hâdimi ile tarif ettiklerinin resmi kanıtıdır: 


Kâmil odur ki; her yerde koya bir eser, 
Eseri olmayanın yerinde yeller eser. 


Görüldüğü gibi Hâdimi etkisini, en azından Hadim (Konya) ve çev- 
resinde hâlâ hissettiren bir âlimdir. Bundan dolayıdır ki, Demokratik Sol 
Parti'li eski Hadim Belediye başkanı Mürsel Ayrancı 1997'de Hâdimi'nin 
kabrinin bulunduğu yerin çevre düzenlemesini yaptırmış ve hemen yanın- 
da büyük bir kültür projesini hayata geçirmiştir. 1997'de kendisini ziyaret 
ettiğimde bana Hâdimi için “büyük bir âlim; fikir ve düşünceleri hâlâ yol 
gösterici, eserleri çok kıymetli kültür mirası” demişti. 2003 yılında aldığım 
bilgilere göre, büyük bir cami, bir kütüphane ve bir konferans salonundan 
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oluşan kompleks Kültür Bakanlığı'nın destekleriyle tamamlanarak hizme- 
te açılmıştır.” 

Hâdimi'nin siyasi etkilerinin tezahür ettiği alanlardan biri de yollar 
ve caddelerdir. Hakikaten Konya, Adana ve Antalya gibi birçok çevre şehir, 
köy ve kasabada Hadimi adında yollar, caddeler ve mahalleler vardır. Yerel 
yöneticiler, önemli yerlere Hadimi caddesi, Hadimi Sokak, Hadimi Apart- 
manı, Hadimi Parkı vs gibi isimler vermişlerdir. 

Günümüzde siyasetçilerin Hâdimi'ye ilgilerinin artarak devam etti- 
ğini görüyoruz. Nitekim Karatay Belediye Başkanı Mehmet Hançerli 22. 
Temmuz 2004'te, yardımcısı Hasan Hüseyin Esfendiyar ve Konya Milletve- 
kili Kerim Özkul ile birlikte Hadim, Taşkent ve Bozkır ilçelerini kapsayan 
bir ziyaret programı çerçevesinde önce Hadim'e gelmişler, ziyaretlerine Hâ- 
dimi'nin türbesinde dua ederek başlamışlardır.” Yerel yötecilerin çeşitli ve- 
silelerle yaptıkları konuşmalarda sıkça Hâdimi'ye atıf yaptıkları, ondan öv- 
güyle bahsettikleri görülmektedir. Son örnek, TBMM'ye verilen bir kanun 
teklifidir. Konya Milletvekilleri Atilla Kart ve Kerim Özkul 37 arkadaşlarıyla 
birlikte TBMM'ne verdikleri değişiklik teklifi ile 1926'dan beri Hadım olan 
ilçenin adının Hâdimi'ye nispetle Hadimi olarak değiştirilmesini teklif et- 
mişlerdir. Kanun teklifinin genel gerekçesinde şu sebepler gösterilmiştir: 


“İlçenin adı her ne kadar Hadım olarak yasalaşmış ise de, uygula- 
mada ve konuşma dilinde hep Hadim olarak kullanılmıştır. Halen 
de bu kullanım istikrarlı bir şekilde devam etmektedir. Esasen, Ha- 
dım şeklinde telâffuz edilmesi yanlış anlamalara yol açtığı gibi, yer- 
leşim birimi nitelendirmesiyle de bağdaşmamaktadır. Uygulamada 
ve yazışmalarda artık Hadım ismi, Hadim olarak kullanılmaktadır. 
Esasen, yörede 1701-1762 yılları arasında yaşayan, büyük hizmetle- 
ri ve saygınlığı olan “Ebu Said Muhammed El Hadimi” adındaki 
bilgenin ismi de, ilçe merkezi isminin gerçekte “Hadim” olarak be- 
lirlenmesinde etkileyici olmuştur.” 


Değişiklik teklifi ilgili komisyonlardan geçtikten sonra kabul edil- 
miş ve ilçenin adının bundan böyle Hadim olması kararlaştırılmıştır.”” 
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SONUÇ 


yetişen bir Osmanlı âliminin kariyeri, etkileri ve ilişkiler ağını ince- 

ledik. Giriş bölümünde formüle ettiğimiz soruları, hipotezleri ve 
tahminleri mevcut kaynaklar, arşiv belgeleri ile biyografik ve bibliyografik 
malzeme ışığında aydınlatmaya çalıştık. Bu esnada birçok sonuca ulaştık: 

Hâdimi, 18. yüzyılın önde gelen Osmanlı âlimlerinden biri olarak 
kabul edilir. Elde edilen ilk sonuçlardan biri, Anadolulu bir taşra âliminin 
ilmiye sistemi dışında kalarak taşrada kendine özgü bağımsız faaliyetler 
yürütebildiğidir. 

Araştırmamız ortaya koymuştur ki, Hadim gibi Anadolu kasabala- 
rında verilen medrese eğitimi, evreleri, müfredatı ve içeriği bakımından İs- 
tanbul'dakinden farklı değilse de, belirli noktalarda kendine has özellikle- 
re sahiptir. Dikkate değer farklılıklardan biri organizasyonla ilgilidir. Örne- 
ğin İstanbul'da hangi kitaplar ve metinler okutulmuşsa Hadim'de de he- 
men hemen aynıları okutulmuştur, ama Hâdimi'nin medresesi ilmiye hi- 
yerarşisine bağlı değildir. Yine Hadim'de başkent medreselerinden bildiği- 
miz medrese ve müderris hiyerarşisi de yoktur. İstanbul medreselerinde 
görevli müderrisler çalıştıkları medresenin derecesine göre maaş alırken, 
Hadim'de böyle bir uygula görülmemektedir. Osmanlı medreseleri, kadı- 
lıkça onaylanan vakfiyelerle kuruldukları halde, Hadim'deki medresenin 
henüz tespit edilebilmiş bir vakfiyesi mevcut değildir. 

Araştırmamızda ulaştığımız diğer bir sonuç, medreselerin sanıldığı- 
nın ve iddia edildiğinin aksine, içine kapalı, dünya ve hayattan kopuk mües- 
seseler olmadıklarıdır. Medreselilerle ilgili öteden beri söylenen, bunların 
dört duvar arasında zevkten, eğlenceden yoksun hayat sürdürdükleri şeklin- 
deki iddiaları, Konya vilayeti için teyit edecek bilgi elde edemedik. Âmin ala- 
yı, hacı pilavı, icazet töreni gibi bir dizi merasimler, şenlik havasında eğlen- 
ce ile kutlanmış ve talebenin sosyalleşmesine katkı sağlamıştır. Halk sanat- 
kârı, eşrafı ve esnafıyla medrese ve medreselilere sahip çıkmıştır. 

Çalışmamız göstermiştir ki, Hâdimi faaliyetlerini bağımsızlık ile 
bağımlılık arasında bir konumda yürütmüştür. Devletten önemli ölçüde 


B u çalışmada, 18. yüzyılda Konya vilayetine bağlı Hadim kazasında 
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maddi-manevi yardım ve destek almıştır ki bu, onun projelerinde İstan- 
bul'un desteğine ihtiyaç duyduğunu gösterir. Bununla beraber derslerini 
verirken ve medresesini yönetirken merkezi ilmiye sistemine bağlı kalma- 
mıştır. Hadim'de alınan bir icazetin gerek vilayetlerde ve gerekse İstan- 
bul'da tanınması (kabul edilmesi), Hâdimi'nin medresesinin taşrada oldu- 
šu kadar merkezde de saygın bir okul olarak tanındığının göstergesidir. 

Dikkate şayan sonuçlardan biri de, Hâdimi'nin öğrencileriyle ilgili- 
dir. Hadim'in 18. yüzyıldan itibaren bir cazibe merkezi haline geldiğini ve 
bu özelliğini 19. yüzylın sonlarına kadar sürdürdüğünü gördük. Hadim 
Medresesi'nin eriştiği bölge ötesi saygınlığın bir sonucu olarak buraya çev- 
re şehirlerden ve hatta uzak vilayetlerden bile kayda değer öğrenci göçü ol- 
muştur. Bu durum, medrese eğitiminde İstanbul'un —her ne kadar burada 
okumak, ilmiye teşkilatında iyi bir kariyer yapmak için hep avantajlı olmuş- 
sa da- tekel oluşturmadığını gösterir. Taşradaki bir medrese de pekâlâ dini 
tedrisatın ve ilmi faaliyetlerin kesişme noktası olabilmiştir. Zira -Hadim 
medresesi örneğinde olduğu gibi— taşra medreseleri de klasik din eğitimi- 
nin müfredat proğramının uygulandığı, bu kapsamda bütün disiplinlerin 
okutulduğu ve nihayet öğrencilerin imamlık, vaizlik, müderrislik, kadılık 
gibi mesleklere hazırlandığı yerler olmuştur. Örneğin Hadim'de icazet 
alan bir talebe, gittiği yerde müderrislik yapabiliyordu. Nitekim Hâdi- 
mi'nin öğrencilerinin çoğu, ondan aldıkları icazetnamelerle memleketle- 
rindeki medreselerde görev almışlar, bir kısmı müftülük veya vâizlik yap- 
mış, bir kısmı ise İstanbul'a giderek ilmiye hiyerarşisinde yüksek mevkile- 
re kadar yükselebilmiştir. 

Tam bu noktada bir başka ilginç sonuç ortaya çıkıyor. İlmiye siste- 
mi içindeki önemli, yüksek mevki ve makamların, 16. yüzyıldan itibaren 
kendilerine imtiyaz tanınan belli başlı ulema ailelelerinin tekeline girdiği 
belirtilir. Hakikaten aralarında Fenârizadeler, Çivizadeler, Kınalızadeler ve 
Taşköprülüzadelerin de bulunduğu yirmiye yakın ailenin üst düzey ma- 
kamları kolayca elde ettikleri, buna karşın taşra kökenlilerin ilmiye mesle- 
ğinde ilerlemek için mülazemet denilen bir sistemden geçmek zorunda 
kaldıkları; bu sistemin bir neticesi olarak da üst düzey görevlere gelmeleri- 
nin önünün epeyce engelli olduğu söylenir. Bu tezin ne kadar isabetli ol- 
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duğunu bilmiyoruz, ancak araştırmamız Hâdimi'nin taşra kökenli öğren- 
cilerinden bazılarının ilmiye mesleğinde kilit noktalara kadar yükselebil- 
diklerini göstermektedir. Bunlar içinde Huzur Dersleri muharrirliği, Hare- 
meyn mevleviyeti, saray hocalığı ve kazaskerlik gibi üst düzey görevlere ge- 
lenler vardır. 

Öğrenciler genellikle hocalarının eğitim, ilim ve düşünce geleneği- 
ne bağlı kalmışlardır. Bu bağlılıklarını, yazdıkları eserlerde hocalarına yap- 
tıkları atıflarla göstermişlerdir. Çoğu, hocalarının görüşlerinin yayılmasını 
sağlamak için onun eserlerini istinsah etmeyi bir görev addetmiştir. Bazı- 
ları bu amaçla şerh ve/veya haşiye yazmıştır. Bir kısmı derslerinde bizzat 
hocalarının eserlerini okutmuştur. Dikkate şayan bir başka nokta, talebele- 
rin büyük çoğunluğunun Nakşibendi olmasıdır ki bu, Hâdimi'den dolayı- 
dır. Demek ki Hâdimi, öğrencileri nazarında yalnızca zâhir ilimlerde bir 
otorite değildir; o aynı zamanda bir mürşid-i kâmildir. 

Hâdimi'nin geleneksel İslam ilim dallarının hemen tamamında iri- 
li ufaklı eser telif ettiğini gördük. Bu eserleri incelediğimiz bölüm, 18. yüz- 
yıl Anadolu'sunda tasavvuf, kelam, akâid ve fıkhın çeşitli konuları hakkında 
kayda değer ilmi çalışmaların ve hararetli tartışmaların yapıldığını göster- 
miştir. Ancak bu çalışmalar ve tartışmalardan çığır açıcı cesur yorumlar ve 
yeni yaklaşım tarzlannın ortaya çıktığını söyleyemeyiz. Tersine bunlar, 
önemli ölçüde geleneksel düşünce ve inaçların tekrarından, başka bir ifadey- 
le, daha önceki ilmi birikimin yerleşik paradigma içinde yeniden üretilme- 
sinden öteye geçememiştir. Bundan dolayı Hâdimi de, Osmanlı Devle- 
ti'ndeki diğer çağdaşları gibi, Hanefi mezhebi imamlarının otoritesini tartış- 
masız kabul eden ve onların görüşlerine tabi olmayı esas alan bir mukallit- 
tir. Bu itibarla o, çalışmalarında esasen kendinden önceki onlarca âlim tara- 
fından tekrar tekrar üretilen geleneksel bilgi, düşünce ve öğretileri yeniden 
üretmiştir. Bu, onun çalışmalarının değerini elbette düşürmez. İlmi şahsi- 
yetine de kesinlikle halel getirmez. Zira geleneksel bilginin işlenmesi ve 
sonraki nesillere aktarılması bile derin ilmi vukuf gerektiren takdire şayan 
bir çalışmadır. Mevcut olan birikimin harmanlanıp yeniden üretilmesinde 
yazar bütünüyle pasif bir aktarıcı değildir. Bilgiyi değerlendirir, farklı görüş- 
leri ele alır, bazılarını eleştirirken bazı görüşleri haklı bulur ve neticede ken- 
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di tercihini belirtir ki bütün bu işlemler, yazarın ilmi tartışmaya, konu hak- 
kındaki derin bilgisiyle aktif olarak katıldığını ve bunu ustalıkla yürüttüğü- 
nü gösterir. Hâdimi'nin eserlerini bu çerçevede değerlendirmek gerekir. 

Bununla beraber Hâdimi'nin etkilendiği, büyük bir otorite olarak 
başvurduğu ve dolayısıyla görüşlerini tartışmasız kabul ettiği biz dizi 
âlim vardır. Bunların başında özellikle Gazali gelmektedir. Gazali'nin Os- 
manlı uleması üzerinde büyük bir etkiye sahip olmasının elbette birçok 
nedeni vardır, ancak Hâdimi ve öğrencilerinin ona başvurmalarında her- 
halde onun fıkıh ile tasavvufu, zâhir ile bâtını başarıyla uzlaştıran bir 
âlim olmasının rolü büyüktür. Hâdimi'nin otorite olarak müracaat ettiği 
diğer âlim ve sufilerin başında şu isimler vardır: fıkıhta Hanefi ve Şafii 
mezhebi imamları (Hanefiler: Ebu Hanife, Ebu Yusuf, İmam Muham- 
med, Şafiiler: İmam Şafii, Abdürrauf el-Münâvi vb), akâid ve kelam ko- 
nularında Eşari ve Matüridi ilahiyatçılar (örneğin Gazali, Necmeddin en- 
Nesefi, Beyzâvi, el-İci, Taftazani, Şerif el-Cürcâni, Devvâni) ve tasavvuf 
alanında Nakşibendi şeyler (özellikle babası Mustafa Efendi ile Muham- 
med Murad Buhâri). Hâdimi'nin Osmanlı ulemasının ürettiği ilmi eser- 
lere de azımsanmayacak ölçüde başvurduğunu dikkate şayan bir gerçek 
olarak kaydetmeliyiz. Bunlar arasında özellikle Ebussuud ve İbn Kemâl 
gibi şeyhülislamlar ile Birgivi gibi ahlakçılar, Hayali ve Lâri gibi ilahiyat- 
çılar, Tarsüsi gibi müftüler vardır. 

Mutasavvıflar ile fakihler (vaizler) arasında tasavvufun meşruluğu, 
başka bir ifadeyle meşru tasavvufun ne ve nasıl olduğu konusunda 17. yüz- 
yılın ortalarına kadar süren şiddetli mücadelenin, Hâdimi döneminde de 
dini düşünce ve ilmi tartışmalara yansıdığını görüyoruz. Hâdimi gibi âlim 
ve sufiler, tasavvufi tecrübenin din kurallarına uygunluğu esasına dayanan 
uzlaşmacı ve dışlayıcı olmayan görüşler ortaya koyarak iki cephe arasında 
köprülerin kurulmasına olanak sağlamışlardır. Nitekim Hâdimi, Birgi- 
vi'nin tasavvuf ve tarikat uygulamalarına yönelttiği eleştirileri -ki Kadızade- 
liler, mutasavvıflara karşı verdikleri mücadelelerinde bu eleştirilere dayan- 
mışlardır- yorumlayarak Birgivi'nin hakiki ve şeriata uygun tasavvufu de- 
ğil, sahte şeyhleri hedef aldığını belirtmiştir. Şeriat-tarikat uygunluğuna 
dayanan Hâdimi anlayışı onun öğrencileri tarafından da benimsenmiştir. 
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Hâdimi, Türk toplumunun sosyal, kültürel ve dinsel yaşamında gü- 
nümüze kadar süren etkiler bırakan sayılı Osmanlı âliminden biridir. 
Özellikle kurduğu müesseseler (cami, medrese, kütüphane), telif ettiği 
eserler, yetiştirdiği talebeler ve irşat ettiği müridleri üzerinde o, Hadim sı- 
nırlarını aşıp bütün Anadoluyu içine alan ve hatta İstanbul'a kadar uzanan 
geniş bir nüfuz alanı oluşturmuştur. Hâdimi'nin etkilerini üç devrede de- 
ğerlendirmek mümkündür: 


r. Vefatından Tanzimat'a kadar 
2. Tanzimat'tan Türkiye Cumhuriyeti'nin kuruluşuna kadar 
3. 1950'den günümüze. 


Birinci devrede Hâdimi'nin özellikle tasavvuf ve ahlakla ilgili eserle- 
ri öğrencileri tarafından istinsah edilip çoğaltılmış, üzerlerine şerh ve haşi- 
yeler yazılmıştır. İkinci devrede onun tasavvuf, mantık ve fikha dair eserle- 
rine dikkat çeken bir ilgi artışı söz konusudur. Bunlar devletin veya özel ki- 
şilerin matbaalarında müteaddit defalar basılmıştır. Nakşibendiye'nin baş- 
kent üzerindeki etkisini artırmasına paralel, özellikle Sultan Abdülmecid 
(1839-861) döneminde, Hâdimi'nin Nakşibendiye risalesine ilgi artmıştır. 
Hanefi fikhuna dayanarak modern kanunlaştırma hareketlerinin başladığı 
bu dönemde onun fikıh metodolojisine dair eseri Mecâmi'ye müracaat 
artmıştır. Bu esere ilgi o kadar yüksek olmuştur ki, üzerine şerhler yazılmış, 
birçok defa basılmış ve en nihayet Türkçe'ye tercüme edilerek Maarif Neza- 
reti'nin onayıyla Hukuk Mektebi'nde ders kitabı olarak kullanılmıştır. Son 
devrede ise Hâdimi'nin Nakşibendiler, vahdet-i vücüd öğretisi savunucuları 
ve kendilerini İbnü'l-Arabi'ye nispet eden dernek ve kuruluşlarca öne çıka- 
rıldığını görüyoruz. Türkiye'deki Nakşibendiler (örneğin Gümüşhanevi ge- 
leneğine bağlı 2002'de vefat eden Esat Çoşan grubu) Hâdimi'yi saygın bir 
otorite olarak kabul ederler. Geleneksel din anlayışına bağlı İhlas Grubu bir- 
çok konuda Hâdimi'nin görüşlerine (eserlerine) başvurur. Özellike mezhep 
tartışmalarında ve Vehhabiye'ye karşı mücadelelerinde Berika'dan deliller 
getirir. Bu gruba ait yayınevi, Berfka”yı basıp dağıttığı gibi, eserin ahlaka da- 
ir bölümlerini çeşitli dillere çevirterek İslâm Ahlakı adıyla kitap halinde ya- 
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yımlamıştır. Eserin Türkçe'si бо. baskıya ulaşmıştır ki bu, yayınevinin ese- 
rin dağıtımına verdiği özel önemin göstergesidir. 

Hâdimi'nin eserlerine olan ilgi şunu gösteriyor: Geleneksel dini, fik- 
ri, ahlaki ve tasavvufi paradigma, ro. yüzyılın ortalarından beri toplumsal ya- 
şamın bütün alanlarını kapsayan dünyevileşme (sekülerleşme) ve modern- 
leşmenin sebep olduğu değişimlere rağmen Türkiye'de hâlâ etkilidir. 

Hâdimi'nin biyografisi, Anadolulu bir Osmanlı âliminin nasıl yük- 
selebildiğini, merkezden uzakta nasıl saygın bir otorite haline gelebildiği- 
ni göstermektedir. Gerçekten de Hadimi, daha hayatta iken hem ulema ve 
sufilerin, hem de halkın ve yöneticilerin saygısını kazanmıştır. Onun oto- 
ritesinin, ona gösterilen yüksek sevgi ve saygının temeli nedir? Neye da- 
yanmaktadır? Talebeliği sırasında kurduğu ve ikinci seyahatinde İstan- 
bul'da geliştirdiği ilişkiler herhalde bu konuda önemli rol oynamıştır. Ba- 
bası Mustafa Efendi'nin ilişkiler ağı da ona yardımcı olmuştur. İstanbul'da 
ona destek olan ve onun şöhretine zemin hazırlayan en önemli kişi Ahmed 
Kazabadi'dir. Mustafa Efendi ile Kazabadi arasında, daha öğrenciliklerinde 
kurulan bir dostluğun olduğunu sanıyoruz. Hâdimi'nin bölge üstü saygın- 
lık kazanmasında bu dostluğun payı büyüktür. 

Hâdimi'nin otorite ve şöhretine etki eden başka bir faktör, nesiller 
arasında oluşan ilişki ağında onun köprü olmasıdır. Talebeleri ve müritleri 
vasıtasıyla eserleri geniş kitlelere ulaşmış, düşünceleri yayılmış, ait olduğu 
dini-ilmi gelenek nesilden nesile devam etmiştir. Üçüncü neden onun önem- 
li tartışma konularında dışlayıcı değil, kuşatıcı ve integratif görüşler taşıması- 
dır. Onun fikirleri, farklı yorum ve anlayışlar arasında köprü olmuştur. Ayrı- 
ca onun devletle, bürokrasi içindeki kişilerle iyi ilişkilerinin de şöhret kazan- 
masında etkisi vardır. Onun uzlaşmacı ve kuşatıc kişiliği ile, farklı unsurları 
sistem içinde entegre edip isyan, kargaşa, anarşi ve çatışmayı önleme siyase- 
ti güden devletin tutumu birbiriyle örtüşüyor. Nitekim Yılanlı Musa tarafın- 
dan başlatılan bir isyan, onun hatırı ile banşçıl yolla bastınlmıştır. 

Hâdimi'nin etrafında çok çeşitli ilişki ağları oluşmuştur. Bu ağa, 
Hadim ve Konya'da öncelikle öğrencileri ve müritleri dahildir. Bu ilişkile- 
rin merkezinde ise iki kurum vardır: Medrese ve zaviye. Onun ayrıca yöne- 
ticilerle de ilişkileri olmuştur. Projeleri için ve başkalarıyla anlaşmazlığa 


EBU SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 279 


düştüğü anlarda bu ilişkilerden faydalanmıştır. Örneğin zaviyedarlık husu- 
sunda kendisine rakip olan şahsa karşı Hadim naibi Hacı Osman Efen- 
di'nin desteğini almıştır. Başka bir tanıdık ona İstanbul'da sultan huzuru- 
na çıkmasına ve konferanslar vermesine aracılık etmiştir. 

Bu çalışma, batı dünyasında son yıllarda sosyal bilimler alanında da 
uygulanmaya başlanan network (ilişkiler ağı) analizi metodunun, Osmanlı 
âlimleri üzerine yapılan çalışmalarda tatbik edilmesinin başarılı sonuçlar 
verebileceğini göstermiştir. Hâdimi örneğinin gösterdiği gibi, bu araştırma 
yöntemiyle 18. yüzyılda yaşamış bir din bilgininin hayatı, kariyeri ve etkile- 
ri daha sistematik olarak incelenebilir ve daha çarpıcı olarak yorumlanabi- 
lir. Biyografik malzemeyi dini literatür ile besleyen network modeli ışığın- 
da, bugüne kadar kıymeti bilinmeyen, ihmal edilen veya pek önemsenme- 
yen yeni ufuklar ve ilmi sonuçlar elde edilebilir. Bu itibarla bu modelin baş- 
ka vilayetlerden gelen ve farklı dönemlerde yaşayan ulema ve mutasavvıf- 
lar için de uygulanması, Osmanlı din ve düşünce tarihi açısından olduğu 
kadar, merkez-taşra ilişkileri bakımından da faydalı sonuçlar verebilir. 
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Eki: Konya Haritası (Yurt Ansiklopedisi. с. VII. İstanbul 1982-83, s. 5191) 
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ЕК2: Hâdimi'nin Şeyh Muhammed'e verdiği icazetnamenin ilk bölümü. 


282 


EKLER 


„г 7 м” ө 
., * yö ' 
КҮЛ dl ы e -— 
` pe ' Hal 
И + А 


ЫЙ ч з yo 1 و‎ TE بب‎ Р 
н» Doy ДАЛУУ XALA M 
|“ еә Lg şi ğa td Q 
alan "5 “+y eğ چ‎ 
| وسا‎ 242 пФ 2 əv” “7 Ў 
gəlir 
ə = 
АА ru 
"kiyə səl 
МЛ "кчө y 
А ` A А hler, z x ” 8 
Rai ДИР Sie мй, 
Ç “nı у 2 


və > i د‎ 
бу) 25 TAK 4 11.1 lota. з, i yə 
290 ад, fyna, 2 BİL 
С bu, К „ t“ М, 


— rır 07 


iz pa gir Ж yi, м, узу 


„узы йб» уйнен! مام سال‎ 


Ek3: Hâdimi'nin eserlerinin, Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 266'daki listesi. 
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Ekq: Hâdimi'nin Nakşibendiye'yi dalaletle suçlayanlara karşı verdiği fetvanın süreti. 
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Eks: Hâdimi'nin hayatı ve eserleri ile ilgili ilk biyografik kaynak: Öğrencisi Kırkağaci'ye ait risale, 
Süleymaniye /Reşid Ef. 1017, vr. 119b-121a'da bulunmaktadır. 
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Sayın Sarıkaya; 


Osmanlı İmparatorluğu dönemi âlimlerinden Hadimi Hazretleri ile ilgili 
çalışmalarınız beni ve aile çevremizi mütehassis etti. Unutulmaya yüz tutmuş bü- 
yük değerleri günümüz nesillerine aktarmak çok anlamlı, güzel bir uğraşı. Soyun- 
dan gelmekle iftihar ettiğimiz bu büyük zatla ilgili bilgilerimiz, maalesef istediği- 
miz seviyenin altında. Hadim'deki aile muhitinden uzakta yetişen son kuşaklar bu 
alanda yeteri kadar bilgi sahibi olamadılar. Sizin çalışmanızın bu anlamda bizler 
için de büyük bir değer taşıyacağını belirtirken, mevcut bilgilerimizle sorularınızı 
cevaplandırmaya çalışacağız: 

r-Dini eğitim alan çevrelerce Hadimi'nin bugünde çok iyi tanındığını bili- 
yoruz. Ayrıca halk arasında da narının “ermiş bir zat” olarak yaygın olduğunu tür- 
besine gelen ziyaretçi akınlarından anlamak mümkün. Ancak bu şöhretin Anado- 
lu'nun her tarafında yaygın olup olmağını bilemiyoruz. Belki faydalı olur ya da bir 
fikir verir düşüncesiyle şu hususun belirtilmesinde yarar görüyorum: Türkiye ve 
Zaman gibi bazı günlük gazetelerin inanç dünyası ile ilgili bölüm ya da sayfaların- 
da Hadimi'nin görüş ve düşüncelerine zaman zaman yer verildiği görülmektedir. 

2-Hadimi, en çok bir din âlimi ve İslam hukukçusu olarak ünlüdür. Ayrı- 
ca Hadim'de kurduğu medresenin müderrisi olarak hocalığı ile de ün yapmış, İs- 
mail Gelenbevi, Mehmet Kırkağaci, Hafız Hasan Üskübi gibi bilginleri yetiştir- 
miştir. 

3-Hadimi, 18. yüzyıldan itibaren yazdığı eserler ve yetiştirdiği seçkin öğ- 
rencileriyle doğal olarak özellikle Hadim ve Konya civarında bir ekol olarak etkisi- 
ni sürdürmüştür. Hadis, fıkıh, tefsir ve akaid gibi İslami bilimler alanlarında bu 
etki belirgin bir şekilde hissedilmiştir. 

4-Hadimi'den itibaren aile mensuplarının ilgi alanı ilim olmuştur. Onun 
başlattığı eğitim ve öğretim faaliyetlerini, yine kendi soyundan gelen insanlar sür- 
dürmüştür.Bu ekolün son temsilcileri olarak Müderris Yeğen Mustafa Efendi, Ye- 
gen Sait Efendi ve Ahmet Sait Hadimioğlu sayılabilir. İlmi çalışmadan başka bir 
meşguliyeti bulunmayan bir ortamda yetişip Hadim dışına çıkan aile mensupları 
içinden kendilerini çeşitli alanlarda yetiştirip isim yapmış kişilerin bulunması do- 
ğaldır. 

s-Hazreti Hadimi'yi tanıyanlar, kendisine duydukları derin saygının bir 
ifadesi olarak, onun ailesinden gelen fertlere de büyük hürmet ediyorlar. Bunda 
Hazreti Hadimi'nin seyit olmasının (Peygamber soyundan gelmesinin ) de etkisi 
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olduğu kuşkusuz. Son yıllarda gerek benim gerek çocuklarımın karşılaştığı bazı 
güzel, bizi duygulandıran anılar var. 

6-Hazreti Hadimi'nin onlarca eseri olduğunu, bunlardan bazılarının tla- 
hiyat Fakültelerinde okutulduğunu biliyoruz. Ancak Berika adlı eserinin tercüme 
edilip basılmasından sonra geniş bir okuyucu kitlesinin ilgi odağı haline geldiği 
bir gerçek. 

Hazreti Hadimi'nin bilindiği, tanındığı diğer bir saha da, hukuk alanıdır. 
1926 yılında yürürlüğe giren Türk Medeni Kanunu'ndan önce yürürlükte olan 
Mecelle”nin genel hükümlerinden 38 maddesinin kaynağının Mecarni isimli eser 
olduğu bilimsel yayınlarda vurgulanmaktadır (Ömer Nasuhi Bilmen: Hukuku İs- 
lammiye ve Istılahatı Fıkhiyye, İstanbul 1967 |. cilt, s. 254-290). Mecelle'nin an- 
lam maddeleri soyut ve genel nitelikleri itibariyle, bugün dahi hukukun hemen he- 
men bütün dallarında uygulama alanı bulmaktadır. 

7-Tabii ve coğrafi şartlan itibariyle olumsuz bir konumda olan Hadim il- 
çesini Osmanlı İmparatorluğu'nun ilim merkezlerinden biri haline gelmesi, Hz. 
Hadimi'nin eseridir. Ayrıca onun önderliğiyle yörede oluşan dini, ahlaki, tasavvu- 
fi atmosferin çevredeki insanlar üzerindeki olumlu etkisi bugün bile gözlenebil- 
mektedir. Hadim'de suç oranını yok denecek kadar az olması, bunun en güzel gös- 
tergesidir. 

8-Hz. Hadirni'ye karşı bir muhalefetin olduğunu hiç duymadığımız gibi, 
olabileceğine de ihtimal vermiyoruz. Gözlemlerimiz günümüzde de özellikle Ha- 
dim ve çevresindeki yerleşim yerlerinde O'nun gösterdiği istikamette halkın birlik 
ve beraberlik içinde kaynaştığı, kenetlendiği şeklindedir. Bilimsel eserlerde de 
kendisine karşı bir muhalefetin oluşup oluşmadığı konusu üzerinde durulmamış- 
tır. 

g-Ülke olarak belli bir ekonomik ve kültürel düzeye erişilmesiyle birlikte 
özvarlıklarımızın yeniden keşfiyle ilgili bir bilinçlenme meydana geldi. İlahiyat fa- 
kültelerinin çoğalmaları da, din âlimlerinin araştırılıp tanıtılmasına vesile oldu. 
Hadimi konusunda da Selçuk Üniversitesi'nin Hadim Belediyesi'yle ortaklaşa sür- 
dürdüğü yıllık seminer ve sempozyumlar bir çok yeni bilginin gün ışığına çıkına- 
sını sağladı. Bunun bir başka olumlu yönü de Hadim İlçesi'nin tanıtılması olmuş- 
tur. Ayrıca Berika'nın tercüme edilerek basılması da Hadimi'nin daha çok tanın- 
masına ve benimsenmesine zemin hazırlardı. 

ıo-Hadimi yaşadığı dönemde çok sayıda eser yazdığı ve pek çok âlim ye- 
tişmesin sağladığı için şöhreti Konya sınırlarını aşmış ve İstanbul' a kadar ulaş- 
mıştır. Bu nedenledir ki Padişah III. Ahmed$ tarafından İstanbul'a davet edilmiş 
ve Ayasofya Camii Şerifi'nde Besmele-i Şerife'yi tefsir etmiştir. Bu tefsir padişah 
ve âlimler tarafından çok farklı bulunmuş olacak ki kendisine İstanbul'da kalması 
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önerilmiştir. İstanbul gibi bir yerde yüksek bir görevde çalışma fırsatını değerlen- 
dirmek yerine, memleketi Hadim'e dönerek Anadolu misyonunu sürdürmeyi ter- 
cih etmiştir. Bu durum, devrin âlimleri arasında müstesna bir yeri olduğunu gös- 
termektedir. 

11-Cumhuriyetin ilanından sonra, diğer bütün tekke ve zaviyeler gibi Ha- 
dim'de bulunanlar da ortadan kaldırılmıştır. Duyumlarımıza göre şimdiki çarşının 
bir bölümünü de içine alan çok büyük medrese ve vakıf binaları yıkılmıştır. İçinde 
2000-3000 öğrencinin ders gördüğü medrese binasının büyüklüğü ve zarafeti ba- 
badan evlada anlatıla gelmiştir. Vakıf ve medreseler son bulunca değirmen ve 
diğer vakıf mallar da varlıklarını sürdürememiştir. 

Dr. E. Aydın Özkul 
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1996, s. 56. 

Kış. İzgi, Cevat, Osmanlı Medreselerinde İlim, 1-11, İstanbul 1997, dlt I, з. 70. 
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S. 193-195; aynı müellif, el-Mugni f ehvöbyt-tevhtd veT-adi, (nşr. İbrâhim el-Ebyeri), Kahire 
1961, VIII, s. 3, 48 vd; Yavuz, Yusuf Şevki, “Halku'lKur'ân,” DİA, XV, İstanbul 1997. 
S. 371-375. 

Bu konu için bkz. Yeprem, M. Saim, İrâde Hürriyeti ve İmâm Mâtüridi, İstanbul 1984; Yazıcıoğlu, 
M. Sait, Mâtüridi ve Nesefi'ye Göre İnsan Hürriyeti Kavramı, İstanbul 1992; Gölcük, Şerafettin, Ke- 
lim Açısından İnsan Ve Fiileri, İstanbul 1979; Rudolph, Ulrich, AJ-Mâtridi und diz sunnitischz The- 
ologie in Samarkand, Leiden 1997. 

Bkz. Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, “Risâle fi hakkı ef 3171-ibid,” Mecmü'atü'r-resâil (nşr. Ab- 
dülbâsir Efendi) İstanbul 1302, s. 196-198. 

A.g.e., s, 196. 

Hayatı, eserleri ve görüşleri için bkz. Yavuz, Salih Sabri, “İsferiyini, Ebü İshak,” DIA, XXII, İstan- 
bul 2000, s. 515-516. 

Watt, Der Islam. Il, 195, 239-240. 

Isferayini'nin bu görüşlerini, Hâdimi'nin açıklamalarından çılarıyoruz. 

Bkz. GAL, II, 214. 

Hâdimi, “R. fi efil,” s. 197. 

A.g.e., s. 197. 

A.g.e., S. 197. 

A.g.e., S. 197. 

Çağna, Mustafa/Hökelekli, Hayati, “İrade,” DİA, XXII, İstanbul 2000, s. 380-384, burada 383. 
Hayatı ve eserleri için bkz. Ahmed Nazif, Kayseri Meşhurları (nşr. Meserret Diriöz, Haydar Ali Di- 
riöz), Kayseri 1991, s. 29; Koçer, Mehmed Zeki, Kayseri UlemAs, İstanbul 1972, s. 29. 

Yani Hâşiye ‘alû şerhi1-Meybdüdt. LAM için bkz. Kılıç, Hulusi, “Lârt Muslihuddin,” DİA, XXVII, An- 
kara 2003, s. 103-104: GAL, S П, 620-621. 

Biyografisi için bkz. Ahmed Nazif, Kayseri Meşhurları, ed., Meserret Diriöz, Haydar Ali Diriöz, 
Kayseri 1991, s. 29; Koçer, Mehmed Zeki, Kayseri Ülzmös,, İstanbul 1972, s. 29 
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Metinde ismi et-Tüsi olarak geçiyor ki, bu bir yazım hatasıdır. Zira Unmuzacğ1-ulim et-Tarsü- 
sl'nin eseridir. Eserin bir nüshası Süleymaniye/Fatih, nr. 5320, vr. ıb-62b. Nitekim Hâdimi, Bes- 
mele hakkındaki risalesinde (İstanbul 1303, s. 49) bu kişinin Tarsüsi olduğunu belirtiyor. 

Kış. Tarsüsi, Unmuzacü T-ulâm, Süleyrnaniye/Fatih, nr. 5320, vr. 21 vd. 

Bkz. ОМ, 1, 348. 

Bkz. UnmuzacüT-ulüm, vr. 21-24. 

Bkz. Hâdimi, “R. fi efal,” s. 196. 

Hayali'nin Hâşiye'si üzerine haşiye yazanlar arasında Kara Kemâl, Ramazan Efendi ve Siyâlküti 
vardır. Adil Bebek, Hâdimi'nin de bir haşiye yazdığını belirtir. Bkz. Bebek, Adil, “Hayali,” DİA, 
XVII, İstanbul 1998, s. 3-5. 

Bkz. Bebek, “Hayali,” 4; krş. GAL, S І, 538, 759; S П, 318, 321. 

Krş. Yavuz, “BeyzAvi,” s. 100-101; Cerrahoğlu, İsmail, “Envârü't-tenzil ve esrârü't-te'vil,” DİA, XI, 
Istanbul 1995, s. 260-261. 

Bkz. GAL, II, s. 214. 

Bkz. Soħrweide, H., “al-Lârt, Muhammad b. Salah b. Djalâl b. Kamal al-Ansâri (or al-Nâsıri),” E17, V, 682. 
Konuyla ilgili tartışmalar ve eserler için bkz. Fierro, Maribel, “The treatises against innovations 
(kutub al-bida"),” Der Islam, 69 (1992), s. 204-246; Lohlker, Rüdiger, “Unstatthafte Neuerungen 
oder das Feld der religiösen Diskussion im Islam,” ZDMG, 149 (1999), 8. 221-244. 

Berika, I, s. 128 vd. 

Nesâi, “İdeyn,” 22; İbn Mâce, “Mukaddime,” 7. 

Müslim, “Cum'a,” 43; Ebü Dâvüd, “Sünnet,” 6. 

Bkz. Berfka, І, 130. 

el-Eşari, Ebü'l-Hasan Ali b. İsmâil, Magâlât alislâmiyyin wa ihtilâf al-musallin-Diz dogmatischen 
Lehren der Anhänger des Islam, 1-11 (nşr. H. Ritter) Wiesbaden 1963, 1-11, s. 207-217; Watt, Der Is- 
lam, ЇЇ, 254. 

Berika, 1, 130. 

А.е, 1, 130 vd. 

Görüşleri için bkz. Birgivi, Zeyneddin, Muhammed b. Pir Ali Muhyiddin, et-Tarikat01-Muhamme- 
diyye ve's-siretü-Ahmediyye, Kahire 1960, s. rr vd.; ayrıca kış. Unan, Fahri, “Dinde Tasfiyecilik Ya- 
hut Osmanlı Sünniliğine Sünni Muhâlefet: Birgivi Mehmed Efendi,” Türk Yurdu, 36 (Ağustos 
1990), S. 33,42. 

Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, Mecâmiü1-Hakâik, İstanbul 1308, s. 2. 

A.8g.e., s. 3. 

Fıkıh ve Fıkıh Usulü için bkz. Schacht, Joseph, An Introduction to Islamic Law, Oxford 1964; Mak- 
disi, George, Religion, law and learning in classical Islam, Londra 1991; adı geçen müellif, The ori- 
gins of Muhammadan jurisprudence, Oxford 1950; Ebu Zehra, Muhammed, İslâm Hukuku Metodo- 
lojisi (Fıkıh Usülü), (çev. Abdulkadir Şener), Ankara 1986; Görgün, Tahsin, Sprache, Handlung und 
Norm: Eine Untersuchung zu “Usül al-Fıqh” und “Kitab as-Siyar” des Sams al-A'imma Muhammad 
b. Аро Sahl as-SarahsI (1009-1090 n.C.), İstanbul 1998. 

Kitâb (Kur'ân) şöyle tarif ediliyor, “Hz. Muhammed'e indirilmiş ve ondan tevâtüren nakledilmiş 
nazımdır.” Bkz. a.g.e., s. 3. 
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Mecâmi, s. 24; Levâmi, s. 170. 

Müslim, “Cenâiz,” 106; Tirmizi, “Cenâiz,” бо; Muvatta', “Dahâyâ,” 8. 
Mecümi, s. 24. 

Mecâmi, s. 24 vd.; Levûmi, s. 174 vd. 

Mecâmi, s. 25. 

Kur'ân'daki bazı âyetlere istinaden İslam öncesi hukuk mevzuatının, şu iki halde delil teşkil ede- 
bileceğini savunanlar vardır; Eğer (r) bunlar Kitap ve Sünnet ile tasdik edilmişlerse ve (2) gerek il- 
gili olduğu hukuki mevzuatça ve gerekse İslam fikhının herhangi bir hükmü ile merfu bulunma- 
dıkları yine aynı yollar vasıtasıyla sabit olunmuş ise. 

Mecâmi, s. 28; Levümi, s. 193. 

Bkz. Mecâmi, s. 28; Levâmi, з. 193. 

Mecâmi, s. 28; Levâmi, з. 193. 

Ebu Zehra, з. 189. 

Mecâmi, з. 29; Levâmi, 8. 199. 

Mecâmi, s. 43; Levümi, s. 273; Berika, 1, 132. İctihad ve taklid hakkında daha fazla bilgi için bkz. Ka- 
raman, Hayreddin, İslam Hukukunda İctihad, 3. baskı, Ankara 1985; Schacht, J., Islamic Law, 
a.mlf., “Idjtihâd,” EJP, Ш, 1026-1027; Apaydın, H. Yunus, “İctihad,” DİA, XXI, 432-445. 

Hâdimi bu görüşü benimsemekle, her müctehidin isabet ettiğini savunan Bâkıllâni ve Gazali 
gibi birçok muhakkik Sünni usulcüden ayrılmakta ve dört mezhebin genel kanaatini paylaş- 
maktadır. 

Berika, I, 132,289-290. 

Mecâmi, 8.44; Levâmi, s. 275. 

Berika, I, 327. 

Mecâmi, 5.44; Levâmi, s. 275. 

Krş. Karaman, s. 205. 

Bertka, 1, 327. 

Mecâmi, з. 45 vd. 

Öztürk, Mecelle, s. 122. 

Bilmen, Ömer Nasuhi, Hukukı İslâmiyye ve Ishlashi Fıkhiyye Kamusu, I-VIII, İstanbul, tarihsiz, s. 
254-290. 

Bertka, 1, 290. 

İsmailiye için bkz. Lewis, Bernard, The Assassins: A Radical Sekt in Islam, Londra 1967; Madelung, 
W. “Isma“lliyya,” El, IV, 198-206. 

Kış. Madelung, W., “Mulhid,” EP, VII, 546. 

Bkz. Berika, І, 290. 

Krş. Zebidi, Murtazâ Muhammed b. Muhammed, İthâfü's-sâdetilmüttakin bi-şerhi esrâri İhyö'i 
'ulümi'd-din, Beyrut 1409/1989, VIII, 449 vd: İbn Haldün, Ebü Zeyd Abdurrahmân, Şifu'5-sâil li 
tehztbiT-mesöil, İstanbul 1957, 5.24 vd. 

Bkz. Berîka, І, 385-386. 

Mesela Matüridi'nin görüşleri için bkz. Matüridi, Ebü Mansûr Muhammed b. Muhammed, Кйд- 
bü't4evhid, (nşr. Fethullah Hüleyf), Beyrut 1970, s. бт. 
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Krş. Kâtib Çelebi, Mizân, s. qo уй; Kissling, “Aus der Geschichte des Chalwetijje Ordens,” s. 276 vd. 
Tütün meselesi 17. yüzyılda Güney ve Batı Afrika Müslümanlarını da epeyce meşgul etmişe benzi- 
yor. Konuyla ilgili olarak mesela bkz. Batrân, Abdulaziz Abdullah, “Harb fetâvâ et-tadhin beyne1-ule- 
mâ el-muslimin min şimâl ve garbiT-İfrikiyye fi'1-'akdeyniT-evvel ve's-sâni min zuhüri't-tibag,” Ед ve 
İfrikiyye: d-Alakat eliktisâdiyye ves-sekafiyye ver-rühiyye..., Fas 28.-3o Uktübar 1993. s. 183-233. 

Bkz. Solakzade, Târih, s. 753; Çavuşoğlu, s. 217 vd. 

Bkz. Solakzade, Tûrik, s. 753; Çavuşoğlu, s. 219. 

Kış. İhsanoğlu, Ekmeleddin, “Osmanlı Eğitim ve Bilim Kurumları,” Osmanlı Medeniyeti Tarihi, I: 
IL, İstanbul 1999. 1, 223-361, burada s. 276. 

Kâtib Çelebi, Mizân, з. 41. Tütün kullanımının daha başka birçok ülkede yasaklandığını görüyo- 
ruz: 1575'te Meksika'da (içenler dinsizlikle suçlanıyordu); гу. yuzyuda Bavyera, Saksonya, Avustur- 
ya ve Zürih'te; 1613'te Rus Çarı Mihail tütün kullanımını cezal müeyyidesi olan bir suç olarak açık- 
ladı. Japonya ve Çin'de de yasaklama yoluna gidildi. Aynı çağda özellikle Avrupa ve Asya'da tütü- 
ne karşı neredeyse ortak bir tavrın sergilenmesi bir tesadüf müdür, yoksa başka sebepleri mi var- 
dır, sorusu ilginç bir araştırma konusudur, ancak burada sadece hatırianakla yetinmek istiyoruz. 
Bkz. www.wikipedia.org (“tabak” maddesi). 

Bkz. Muradi, Silk, 1, 98. 

Hâdimi, Duhân, Süleymaniye/Reşid Ef. 1017/64; Mecmü'atü'r-resdil, s. 233-235. 

Age. s. 233. 

Bkz. Hattox, Ralph S., Coffee and Coffeehouses, The Origins of a Social Bevrage in the Medieval Near 
East, University of V/ashington Press, 1088. 

A.g.c., s. 72 vd., aynca bkz. Faroqhi, Kultur und Alltag, s. 177. 

Ebüssuüd Efendi, kahveyi “fasıklann içeseği” olarak görüp haram sayarken, Şeyhülislâm Bostan- 
zade Mehmed Efendi kahve lehine fetva vermiştir. Bkz. Bostan, İdris, “Kahve,” DİA, XXIV, İstan- 
bul 2001, s. 203-205. 

Bkz. Bostan, “Kahve,” s. 203-204. 

Hadimi, “Risâle Я hakkı'l-kahve,” Mecm8'atü'r-resâil, s. 232. 

A.g.c., s. 232. 

A g.ce., s. 232. 

Age, 8. 232. 

Bkz. Berika, 1, 166. 

Zilfî, “The Kadizadelis,” з. 251-269; Çavuşoğlu, s. 82 vd., 108 vd., 150 vd. 

Birgivi, Tarikat-i Muhammediyye, з. 34. 

Berika, 1, 384. 

A.g.e., 1, 384-385. 

A.g.c., 1, 385. 

Age., 1, 389. 

Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, Risâle el- Besmele, İstanbul, Matbaa-i imire, 1303. s. 80. 

Ag.c., s. 80 vd. 

Hadimi, Muhammed b. Mustafa, Risâlt0'r-Nakşibendiyye, Süleymaniye /Hacı Mahmud 1677, vr. 
1-4а. 


NOTLAR 


п9 
120 


Bkz. Muhammed Münib, Tut 1-mulük f irşddi ehli'ssülük, İstanbul 1268, з. 16. 
Hâdimi, Nakşibendiyye, vr. ıb. 
Bkz. Ag.é., vr. rb. 


121 Varsa haza namazı, yoksa “şükr-i vuzü” kılar. Krş. Eraydın, Selçuk, Tasavvuf ve Tarikatlar. İstanbul 


122 
123 
124 
125 
126 


2001. в. 382. 

Hâdimi, Nakşibendiyye, vr. 2а. 

Bkz. A.g.e., vr. 2a-b. 

Hâdimi burada tehaccüd'ün nasıl kılındığını açıklıyor. 

Hâdimi, Nakşibenidyye, vr. 2b-3a. 

Fritz Meier ilk Nakşibendilerin halveti pek benimsemedilderini, halvetin sonradan Nakşibendiliğe 
girdiğinisavunur. Bkz. Meier, Fritz, Zwei Abhandlungen über dic Nagöbandiyyo, İstanbul 1994, 8.38. 
Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, Risâle fl cerban, Konya Bölge Yazma Eserler, vr. 64ab. 

Bu risaleye henüz ulaşamadık. 

Karamâni, Muhammed, Risâle fi'r-red alel-.mu'tariz “ale'r-Risâleti'n-Nakşibendiyye, Süleymani- 
ye/Halet Ef. 317, vr. 32-53. Krş. Âkifzade, s. 38 vd. 

Age, vr. 37а. 

A g.c., vr. зба. 

A g.c. vr. 36b. 

Age. vr. 38а. 

A g.c., vr. 38b. 

Ag.c., vr. 38b. 

Age., vr. 38b. 

Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, Risâle fi usüli'itartkati'n-Nakşibendiyye. Süleymaniye /Reşid Ef. 
1017, vr. 138b-143a. 

Age,, vr. 138b. 

Meier, Zwei Abhandlungen, s. 42: Uludağ, Tasavvuf Terimleri, в. 475-76. 

Hâdimi, Risâle fi usüli"ttarfkati'n-Nakşibendiyye, vr. 139a. 

Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, Risâle fi fezAil”z-zikr, Süleymaniye/Laleli 1367, vr. 2a. 
Ag.e.,vr. 2а. 

Ag.e., vr. 8b. 

Hâdimi, Risâle fi fezdili'z-zikr, vr. ga. 

Uludağ, Taswuf Terimleri, в. 522-523'de telkini şöyle izah eder: “Mürid şeyhin önüne diz çöker, el- 
lerini dizine koyup gözünü yumar, şeyh, kalbi ile ism-i Celâl'i müridin kalbine telkin tariki üzere 
üç kere zikr eder. Ondan sonra mürid dahi kalbi ile üç here telakkun tariki üzere zikr eder. Sonra 
her ikisi ellerini kaldırır, şeyh duâ eder. Mürid âmin der ve ellerini yüzlerine sürerler. Kelime-i tev- 
hidin telkini de ism-i Celil gibidir.” 

Meier, Zwei Abhandlungen, в. 42 vd. 

Bu tartışmalarla ilgili olarak bkz. Çavuşoğlu, в. 108 vd. 

Berika, II, 577. 

Uludağ, Tasvvuf Terimleri, 8. 377-378. 

Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, R. ti Usül”t-tarfka, vr. 139a. 
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A.g.e., ут. 139a. 

Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, Yá eyyühe1-veled şerhi, İstanbul, Mahmüd Bey Matbaası, 1324, 
в. 66. 

A.g.e., s. 67. 

A.g.e., s. 72. 

Vecd, “Allah Teâlâ'nın nihâyetsiz tecellilerini müşâhede eden bir kimsenin içinin ferahlaması ve 
o halin verdiği zevkle, kendinden geçmesidir. Daha doğrusu kendini kaybedip (fakd), Allah'ı bul- 
masıdır.” Bkz. Eraydın, Tasavvuf ve Tarikatlar. s. 194. 

Kış. Ritter, H., “Die Mevlânafeier in Konya vom 11.-17. Dezember 1960,” Oriens 15 (1962), S. 249- 
270. 

Schimmel, Mystische Dimensionen, S. 254; ayrıca kış. Sehmidt-Relenberg, Markus, Hören, Tanz 
und Ekstase nach Badraddm Ibn Sâlim al-Maliki: Qat al-anvah fi ahkâm as-sama" al-mubah, Text, 
Übersetzung und Kommentar (doktora tezi), Kiel 1986, S. 6 vd. 

el-Kuşeyri, Ebü'l-Kâsım Abdülkerim b. Havâzin, Risâle el-Kuşeyriyye. 2. baskı (nşr. Maruf Züreyk), 
Beyrut 1990, s. 205. 

Bkz. Yola, Şenay: Schejch Nureddin Mehmed Cerrahi und sein Orden (1721-1925), Berlin 1982 (Islam- 
kundliche Untersuchungen, 71); Eraydın, Tarikatlar, s. 400-402. 

Bkz. Uludağ, “Devran,” s. 248-249. 

Bkz. Shiloah, The Theory of Music, no. 144-147. 

Ebüssuüd Efendi'nin fetvası için bkz. Düzdağ, Ebüssufd Efendi, s. 83-88. Onun fakihliği için bkz. 
Imber, Colin, Ebu's-su'ud -The Islamic Legal Tradition, Edinburgh (Edinburgh Univ. Press) 1997. 
Samiri için krş. Kur'ân/Ta Ha, 85, 87, 95; Heller, B., (A. Rippin], “Al-Sâmiri,” Elz, VIII, Leiden 
1999. 8. 1046 vd. 

Bkz. Çavuşoğlu, s. 194 vd. 

Kur'ân/Zümer Suresi, 75. 

Kur'ân/Al-i İmrân Suresi, 191. 

Berika, 11, 574 vd. 

Age., ЇЇ, 571. 

A.g.e., ЇЇ, 572. 

A.ge., ЇЇ, 574. 

A.ge., Il, 572. 

Bkz. Kara, Mustafa, Tasavvuf ve Tarikatlar Tarihi, İstanbul 1998, s. 319. 

İbnü'-Arabi, Fusüsu'Thikem, nşr. Afifi, Mısır, ts., s. 78. 

A.g.e., з. 83. 

Ag.e, S. 159. 

Ag.e., S. 192. 

Age, S. 195. 

Kur'ân/Sâd Suresi 41-42. 

Kur'ân/Furkan Suresi 43. 

Kara, Tasavvuf ve Tarikatlar, s. 333. 

A.g.e., B. 332. 


NOTLAR 


190 


191 


199 


Bkz. Fusfs, s. 201. 

Hadimi, Risâle fî mes'eleti'-vücüdiyye, Süleymaniye /Reşid Ef. 1017, vr. goa-ggb. 

Risalenin diğer nüshaları: r) Risdle fl hakkı1-vücüd, Süleymaniye/Denizli 389/20, vr. 173-182b. Bu 
nüsha Ali b. Süleymân el-Bahri tarafından istinsah edilmiştir. 2) Risâle fî mes'eleti1w0c0d, Süley- 
maniye/H. Mahmud 2988. 3)Fünün-i Şâzdan Bahis Resâil içinde, Konya Yusufağa, 4893. 
Gülden, Ali, Ebü Said Muhammed Hüdimt ve Vahdet-i Vücüd Anlayışı (doktora tezi), Ankara 1997. 
Hâdimi, vücüdiyye, vr. goa. 

Hâdimi, vüzüdiyye, vr. goa. 

Muhammed Firüzâbâdi dilbilimci, tefsir ve hadis âlimidir. İbnü'l-Arabi'yi takdir etmiş ve onu sa- 
vunmak için iki cisale ile bir fetva kaleme almıştır. Hayatı ve eserleri için bkz. Kılıç, Hulusi, “Fi- 
rüzAbadi,” DİA, XIII, İstanbul 1996, s. 142-145; Fleisch, H., “al-Firazabadı.” E12, II, 926-927. 
Kendisi Nakşibendiye'ye müntesiptir. Vahdet-i Vücüdçu mutasavvıflar savunur. İbnü'l-Arabi'nin 
Füsüs'unu şerh etmiştir. Daha fazla bilgi için bkz. Okumuş, Örner, “Câmi, Abdurrahman,” DİA, 
VII, İstanbul 1993, s. 94-99. 

Hâdimi, vücüdiyye, vr. gob. Kış Ertuğrul, İ. Fenni, Vahdet-i Vücüd ve İbn Arabi (haz. Mustafa Ka- 
ra), İstanbul 1991, s. 9-10. 

1. Fenni Ertuğrul başta olmak üzere bazı yazarlar Taftazani'ye nisbet edilen vahdet-i vücüd eleş- 
tirisinin aslında ona ait olmayıp Alaaddin Buhâri (öl. 841/1438) tarafından yazıldığını söylemekte- 
dirler. Bkz. Ertuğrul, a.g.e., з. 105-106. Fazihatü'l-mülhidin ve nasihatüT-muvahhidin adını taşıyan 
söz konusu eser, Mahmud Erol Kılıç'ın tespitine göre on değişik isim atında meşhur olmuş ve 
“yanlış olarak” Taftazani'ye nispet edilmiştir. Bkz. Kılıç, Mahmud Erol, “Fusüsü'l-Hikem,” DİA, 
ХШ, 230-237. 

Hâdimi, Vücüdiyye, vr. gob; krş. Ertuğrul, a.g.e., s. 120. 

Age, S. 125. 
A.g.c., S. 140. 

Hadimi, vücüdiyye, vr. 92а-9да. 

Adam, Hüdaverdi, “Biyografi Yazarlarına Göre İbnü'l-Arabi -1,” Yeni Ümit 45 (Temmuz, Ağustos, 

Eylül 1999). 

Hâdimi bu kapsamda örneğin Abdürreşid el-Buhari, Molla Hüsrev ve İbnü'n-Nüceym'den alıntı- 
lar yaprruştır. 

İtikadi konularda Selefi bir tutum segileyen Ali е1-Кагі, vahdet-i vücüd karşıtı bir fakih, muhaddis 
ve müfessir olarak bilinir. Bkz. Özel, Ahmet, “Ali el-Kâri,” DİA, II, İstanbul 1989, s. 403-405. 
Bu ifade tarzı ammen Taftazani”nin suçlu olduğunu gösterir. 


200 A.g.e., vr. 99b. Son cümle, Taftazani'nin zımmen hatasını kabul ettiğini ifade eder. 
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A.g.e., vr. 99b. 


202 A.g.e., vr. gob-ggb; Hâdimi, Abdullah b. Muhammed, Risâle fi vücüdiyye tercümesi. Süleymani- 
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ye/Reşid Ef. тогу, vr. ırob-ır7a. 
Hâdimi, Vücüdiyye, vr. ggb. 


204 A.g.e., vr. 99b. 
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A.g.e., vr. 99b. 


206 A.g.e., vr. 99b. 
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Yalnızca Berfka'da, İbnü1-Arabi ve eserlerinden çok sayıda alıntılar bulunmaktadır. 

Franke, Patrik, Baygnungen mit Khidr, Quzll-nstudizn yum İmagindren im tradiûmelln Islam, 
Stuttgart, Steiner, 2000. В. 2. 

Uludağ, Süleyman, “Hızır” (“Tasavvuf ve Halk İnancı”), DİA, XVII, İstanbul 1998. s. 409-411. 
Çocukluğumda katıldığım bir Hıdrellez kutlamasını hiç unutamam. Doğduğum köye yaklaşık 8- 
10 kilometre uzaklıktaki bir türbede düzenlenen törende kadın erkek, çoluk çocuk, genç ihtiyar, 
çok sayıda köylünün dilek tuttuğunu, Kur'ân okunduğunu, dualar edildiğini, helvalar dağıtıldığı- 
nı, yemekler yendiğini hâlâ hatırlıyorum. Hıdrellez için bkz. Ocak, Ahmet Yaşar, İsâm-Türk 
İnançlarında Hızır Yahut Hızır İlyas Kültü. Ankara 1990. s. 141-159; Franke, Begrgnungrn mit 
Khidr, s. 169 vd. 

Ocak, Ahmet Yaşar, “Hıdrellez,” DİA, XVII, İstanbul 1998, s. 313-315. 

Hadimi, Muhammed b. Mustafa, Risâle fi bakâi'l-Hıdr ile'-ân. Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 
ıgga-ıggb. Risalenin, biraz değişik isimler altında başka nüshaları aynı kütüphanenin Şehid Ali 
2787, vr. 78b-8oa ve H. Hüsnü 70, vr. 2443'da bulunmaktadır. 

Bkz. Buhâri, “İlim,” 41; Müslim “FezA'ilü's-sahâbe,” 219. 

Hâdimi, ff bak4i1-Hıdr, vr. 199a. 

A g.c., vr. 199a. 

En-Nevevi Müslim'in Sahih'ine yazdığı şerhte bu yoruma yer veriyor, bkz. K. Fez4'ili's-sahâbe, 
XVI, 89 vd. 

Ali el-Kâri, Hızır'ın hayatta olduğunu akli ve nakli delillerle ortaya koymak ісіп Keşfh1-hazar en 
emrü"-Hudr adlı bir [isale yazmıştır. 

Hâdimi'nin Ali el-Kâri haklanda, onun Hızır'ın hayatta olduğunu savunduğunu söylemesi bildikleri- 
mizle çelişmektedir. Dururnun açıklığa kavuşturulması, el-Kâri'nin eselerlerinin ve özellikle konuyla 
ilgili risalrxinin dikkatli ve itinalı tedkikine bağlıdır ki bu bizim bu çalışmamızın anırlannı aşar. 
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223; Pekolcay, Necla/Eraydın, Selçuk, İslâmi Türk Edebiyatı, İstanbul 1975, s. 142-149; Bosworth, 
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Koçer, Türkiye de Modem, Eğitim, s. 24; Beydilli, Kemal, Türk Bilim ve Matbaacılık Tarihinde Mü- 
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Muradi, Silk, 1, 258. 

Akifzade, KM, s. 232, 330. 
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Bkz. Alper, Ömer Mahir, “İbn Sina, Eserleri,” DİA, XX, İstanbul 1999, s. 337-345. burada 340. 
Muradi, Silk, 1, 258; Cevdet, Tarih, IV, 358. 
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Medrese binası 1934'te yapılan şehir imar çalışmaları esnasında yıktırılmıştır. 
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Bkz. Cevdet, Tarih, IV, 358. 
SO, V, 1463. 

Bkz. Akifzade, KM, s. 101-102. 


NOTLAR 


162 
163 


Age., 8.101. 
Bkz. İcAzetnAme, Koyunoğlu, nr. 14296; İcüzzinöme, TDV İSAM, nr. 371.13.ЇСА. 
Bkz. İcâzztnâme, Koyunoğlu, nr. 14296. 


Bkz. İcAzztnöme, Süleymaniye /O, Huldi Öztürkler 7, vr. 2a-8b. Biyografisi için bkz. SO, I, 89. 


Hayatı ve eserleri için bkz. Ahmed Nazif, Kayseri Meşhurları, s. 63-68: Akifzade, KM, 64. 
SO, V, 1463; Âkifzade, KM, 5. 101. 
Akifzade, KM, s. 26. 

A g.c., 8. 27. 

A g.e., s. 27-28. 

Age, s. 28. 

Age. s. 29. 

Age., 3. 196. 

A g.e., s. 196. 

A.g.e., 8.196. 

A.g.c., з. 197. 

A.g.c., S. 200. 

A.g.c., s. 204. 

Age. s. 35-36. 

Akifzade, KM, s. 35 vd. 

A.g.e. s. 41. 

Age. s. 22-23. 

Bkz. SO, 1, 64. 

Alifzade, KM, s. 108. 

A.g.e. s. по-ш. 

A.g.e. s. III-II2. 

Age. 8. 125. 

А.е. 8. 213. 

A.g.e. s. 215. 

Age. s. 216. 

ОМ, 1, 327. 

el-Karamâni, Muhammed b. Ali, Şerh “olc1.Besmelz, Süleymaniye /Lala İsmail 262, vr, 10-24. 
el-Karamini, R. fi'r-Redd, vr. 32-53. Diğer eserleri için bkz. OM, I, 327. 
Akifzade, KM, s. 241-242. 

A.g.e. s. 163-164. 

Age. s. 140. 

A.g.e.s. 304-305. 

A.g.e. s. 318. 

Bkz. a.g.e. s. 107-108. 

Bkz. Süleymaniye /H. Hüsnü 70. 


Bkz. Süleymaniye /Reşid Ef. 1017. 
А8... 330. 


Esu Salo EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 


319 


17$ 
176 


A.g.e. 8. 335. 

A.g.e. s. 340. 

A.g.e. s. 109. 

A.g.e. s. 171. 

A.g.e. s. 125. 

Bkz. Tuyatok, 1154. 

Bkz. Süleymaniye/Fatih, 5311. 

Bkz. Süleymaniye/H. Hüsnü 257. 

Bkz. Süleymaniye/Haa Mahmud 5817. 
Bkz. Diyanet, Nr. 700. 

Bkz. Erzurum İlahiyat Fakültesi Kütüphanesi, Nr. 4050. 
Bkz. Süleymaniye/Reşid Ef. 998. 

Bkz. Süleymaniye/Bağdatlı Vehbi, 1017. 


ALTINCI BÖLÜM 


320 


Bu dönemdeki gelişmeler için bkz., Webster, D. E., The Turkey of Atatürk, Social Process in the Tur- 
kish Reformation. Philadelphia 1939; Duda, Herbert W., Vom Kalifat zur Republik. Die Türkei im 19. 
und 20. Jahrhundert. Wien, Jugend und Volk, 1948. 

Bkz. Çıkar, Mustafa, Von der osmanischen Dynastie zur türkischen Nation, Politische Сетеіпѕсһа fen 
in osmanisch-türkischen Schulbüchem (1876-1938). Edition Universität Darmstadt, 2001, s. 88. 
Adanır, Fikret, “Geschichtskultur und Geschichtsdidaktik in der Türkei,” Geschichtskultur-Gesc- 
hichtsdidaktik. Internationale Bibliographie (nşr. K. Pellens, S. Quandt, H. Süssmuth), Paderbom 
[ч.а.] 1984. s. 311-339. 

1950 sonrası din alanında gerçekleştirilen rahatlatıcı adımlar ki bunların başında ezanın yeniden 
Arapça okunmasına larar verilmesi, okullara din dersinin konması ve radyodan Kur'ân okutulma- 
sı gelir Anadolu insanı için hâlâ büyük bir değer olarak kabul edilen Hâdimi gibi din bilginlerine 
yönelik ilgilerin yeniden uyanmasına katkıda bulunmuştur. Bkz. Adanır, Fikret, “Zum Gesc- 
hichtsbild der nationalen Erziehung in der Türkei,” Internationale Schulbuchforschung то (1988), 
8. 7-40. 

Uyar, “Konya Bilginleri,” nos. 125-126 (1949), s. 29-30. 

Önder, Hz. Hâdimt. 

Hadimioğlu, Hadim ve Hadimliler. 

Ertan, “Mevlana Müfti,” s. 89-94. 

Fırat, Risâletü TertiliT-Kur'ân. 

Gülden, Ali, Ebu Said Muhammed Hadimi ve Vahdet-i Vücud Felsefesi (doktora tezi), Ankara 1997. 
Bkz. Uz, Konya Âlimleri, s. 78; Özönder, Konya Velileri, s. 230. Hadimioğlu ve Göktaş'a göre gâsi- 
lin adı Ahmed değil Mehmed'dir. 

Akifzade, KM, s. 335. 

Bkz. OM, I, 143-144; Uysal, Abdulbaki, Kösec Ahmed Trabzoni ve Silsilet01-Hâcegân fi âdâbi Ubü- 
diyyetiT-A'yan Adlı Eseri, Yüksek Lisans Tezi, Van 2002, s. 2; Muslu, s. 240-241. 

A.g.c., в. 8-9. 


NOTLAR 


1$ 


17 


45 
46 


Bkz. Muslu, s. 238, 240, 607-608. 

Bkz. Vakfiye, Süleymaniye/Reşid Ef. 1017. 

Kudsi nurların doğduğu yer/Sabah esrarının kaynağı/Tarikat büyüklerinin ruhâni lideri/Hakikat 
erenlerinin önderi/Hayır ve hasanat sahibi/Sadaka sahibi/Büyük ulemanın hosası/Batın ve zâhir 
şeyhlerinin şeyhi. 

Mezanndaki kitabeyi 1997'de Hadim ilçesine gittiğimde bizzat görmüş ve resmini çekmiştim. Ay- 
пса bk. Hadimioğlu, Hadim ve Hadimliler, 5. 112-113. 

Küçükdağ. 

A.ge., s. 80. 

ВЮ. A.g.e., s. 80. 

Bkz. Uz, Konya Âlimleri, 1, 93; Özönder, s. 233. 

Bkz. Sarıkaya, “Sufis und Gelehrte,” Der Islam, 79, s. 201-239. Muhammed Kudsi Efendi'nin ir- 
şâd faaliyetleri ve halifeleri için ayrıca kış. Yücer, s. 333, 646. 

Bu medrese ve hocalan için bk. Konyalı, І. H. Konya Tarihi, s. 789 vd.; Arabacı, Konya Medresele- 
ri, s. 478 vd. 

VGMA, 2176, 5. 341-342. 

Vakfiyedeki bu husus, Osmanlı'daki vakıf geleneğinin güzel bir örneğidir. Bilindiği gibi Osmanlı 
Devleti'nde varlıklı kimseler tarafından, Mekke ve Medine fukarasına “Haremeyn Evkafi' adında 
valaflar tahsis edilir, elde edilen gelirler her sene hac mevsiminde ‘Surre’ ile yerine ulaştırdırdı. 
Bkz. Münir Atalar, Osmanlı Devletinde Surre-i Hümâyün ve Surre Alayları, Ankara 1991. 

Bkz. Küçükdağ, s. 84. 

Hücre sayısı hakkında çelişkili bilgiler vardır. Göktaş'a göre medresenin 400 odası vardı. Küçük- 
dağ bu sayısı, haklı olarak çok abartılı bulmaktadır. 

Bkz. Küçükdağ, s. 85. 

Hadimioğlu, Hadim ve Hadimliler, s. 120. 

Bursalı, Aydın Vilayeti, s. 24; Uzun, Mustafa, “Fevzi Efendi, Edirne Müftüsü’, DİA, XII, 506-509. 
Eserleri için bk. Uzun, A.g.e. 

Bursalı, Aydın Vilâyeti, s. 29. 

Age. s. 56. 

Uz, Konya Âlimleri, Il, по. 

Age. 1, 126. 

A.g.e. 1, 129-130. 

A.g.e. 1, 139. 

A.g.e. 1, 122; Uyar, “Konya Bilginleri’, Nr. 125-126 (1949), s. 31. 

Medrese için bk. Önder, Maarif, s. 46; Arabacı, Konya Medreseleri, s. 361. 

Uyar, “Konya Bilginleri’, Nr. 139-140, s. 31. 

KVS, 1291/1874, s. 133. 

KVS, 1294/1877, s. 146. 

1869 уш itibariyle Hadim'in nüfusu 5069'dur. Bk. KVS, 1286/1869, s. 102. 

Bkz. BOA, Cevdet/Maarif, 6969. Bu esnada, kitapların da hasar görüp görmediğin bilmiyoruz. 
Bkz. KVS, 1290/1873, s. 45-101. 


EBU SAİD EL-HÂDİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 321 


Bu bilgilerin ne kadar gerçeği yansıttığını tespit edemedim. 

Hadimioğlu, Hadim ve Hadimliler, s. 111. 

A.g.e. S. Ш. 

Cami'yi 1997'de Hadim'e gittiğimde ziyaret etmiştim. 

Küçükdağ, s. 81. 

Bkz. Küçükdağ, s. 81. 

Hâdimi'nin öğrencilerinden birisi olduğu kuvvetle muhtemeldir. 

Akifzade, KM, s. 56-57. 

Hayatı hakkında fazla bilgi bulunmamaktadır, Bilinen 1845'de Karahisar-ı Sahip'te doğduğu, 
medrese tahsilinden sonra müderris olarak çalıştığı ve 1914 yılında vefat ettiğidir. Bk. Albayrak, 
Son Devir Osmanlı Uleması, IV-V, 312. 

Albayrak, Ill, 271. 

Tarikat Muhammadiyye Şerhi Berika, neşr. Kahraman yayınları, İstanbul 1988, |, s. 8. 

A.g.c., 8. ІО. 

Ağge., s. п. Ne var ki tercümenin başansı tartışmahdır. Özenle hazırlanmadığı, дегеш; tashihin 
yapılmadığı, dil ve uslüp yönünden dikkatle olunmadığı izlenimi vermektedir. 

İslam Ahlakı, 46. basla, Hakikat Kitabevi, İstanbul 2001. 

Kitabın başında şu açıklama vardır, “We translated the first chapter of this book from the book Ba- 
rila written by Muhammed Hadimi, may Allahu ta'ala be pleased with him. In the first chapter 
of this book we will deal with unacceptable poor morals rejected by Islam and their prescribed cu- 
res. Poor morals are due to maladies of the spiritual heart. They cause infinite death and destruc- 
tion of the spiritual heart (Qalb) and the spirit (Ruh).” Ethics of Islam. Istanbul 1997. Kitab, aynca 
hitp,//www.hizmetbooks.org adlı internet sitesinde okuyucunun hizmetine sunulmuştur. 

Bkz. www.hizmetbooks.org (26.6.2003) 

Bkz. www.beyan.com.tr 

Bkz. Kemper, Michael, Sufis und Gelehrte in Tatarien und Baschkirien, 1789-1889: Der islamisc- 
he Oiskurs unter russischer Herrschaft, Berlin 1998. 

Biz. Reichmuth, florin (Nigeria) seit ca. 1800, s. 246. 

Anawati, Georges C., “Trois Talismans Musulmans en Arabe Provenant du Mali (Marché de 
Mopti),” Annales Islamologiguzs, Tome ХІ (1972), s. 277-339. 

Verdiği bu bilgieler için İrfan İnce'ye teşekkür borçluyum. 

Muhammed Münib, Tuhfcta 1-mal0k f irşâdi ehli s-sülük. İstanbul, Dârü't-hbâ'ati'lâmire, 1268, s. 4. 
A g.e., s. 2. 

A g.e., S. 4. 

A.g.e., s. 6. Süleymaniye/Kasidecizade 758/1'de bulunan bir icazetnameye göre Muhammed Mü- 
nib tahsilini, Hâdimi'nin talebelerinden Ізтай Konevi'de tamamlamıştır. 

A.g.e., s. 3. 

el-Bağdadt, Bekir Sıtkı b. Ahmed, Risâle-i Nakşibendiyye, Süleymaniye /Bağdatlı Vehbi 633, vr. Ib-63a. 
en-Nakşibendi, Hüseyin Vehbi, Risâle-i Nakşibendiyye, Süleymaniye /Hac Mahmud 1677, vr. 1b-4a. 
et-Trabaoni, Ahmed, Şerh “ale'r-Risâle-i Nokşibendiyye, Atatürk Kit /Osman Ergin 1659 (297.7) vr. 
1-30; Süleymaniye/Haa Mahmud Ef., 2851/1. 


322 NOTLAR 


76 


100 
то! 
102 
103 


Abdallâh b. Salih, Risâle-i Nakşibendiyye, Atatürk Kitaplığı/Osman Ergin 550 (297.7), vr. rb. Kendi 
verdiği bilgilere göre Eyüp Cami imamı olan Abdullah b. Salih tasavvuf erbabı ve ulemaya karşı 
büyük bir sevgi ve saygı duymaktadır. 

Atatürk Kitaplığı/Osman Ergin 550 und 1745. 

Kara, Mustafa, “Ahmed Ziyaüddin Gümüşhânevi'nin Halifeleri,” NecdetYılmaz (Nşr.), Ahmed Zi- 
yaüddin Gümüşhânevi Sempozyum Bildirileri. İstanbul 1992, s. 122-123. 

Şiiriçin bk. Hadimioğlu, Hadim ve Hadimliler, s. 117. 

Bkz. http,//shell.spar.net/islam (4.1.2001) 

Bkz. Ahlu-s-Sunnah Scholars in Defense of Ibn “Arabi, www.dolcetta.com /ibnarabi.htın (4.1.2001) 
al-Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, “Arö”is01-mzür ve nefğist1-ebkAr, Süleymaniye /Bağdatlı Veh- 
bi Efendi 862. 


http,//shell.spqr.net/islam /tawhida.html (4.1.2001) 


http,//sunnah org/history/Scholars/ibn. arabi.htm (4.1.2001) 
Bkz. Abu-Manneh, “The Islamic Roots of the Gülhane Rescript,” s. 173-203. 


Hâdimi, Muhammed b. Mustafa, Ar4'isü Tenzâr ve nef’ isa Tebkirfi1-mantık, Süleymaniye /Bağdat- 
lh Vehbi Efendi 862. 

Abdullah en-Necib b. Muhammed b. Şaban, NevâmisüTefkâri'l-esrâr alâ “Arö'isi'-enzâri'-ebkâr, 
Topkapı, Emanet Hazinesi, 1973, Kış. Yayla, “Hâdimi,” s. 25. 

Bkz. Akifzade, KM, s. 313-314. 

Hadimi, Muhammed b. Mustafa, “Arâ'isü'n-nefö'is, İbrahim Efendi matba'ası, İstanbul 1303. s. І. 
Orhan Çeker, Hadimi'nin oğlu Abdullah el-Hâdimi'nin Menâ4fiu'd-Dekâik Şerhu Mecümii1-Hakd- 
ik adlı bir şerhinden bahseder ki bu, --eğer doğruysa- ilk çalışmalardan birisi olmalıdır. Krş. Or- 
han Çeker, “Ebü Said el-Hâdimi'nin Məcimiü1-Hakdik Adlı Eseri,” Selçuk Üniversitesi İlahiyat Fa- 
kükesi Dergisi, 8 (1998), s. 42-52. 

Hayatı ve eserleri için bk. Akpınar, Cemil, “Hanif İbrâhim Efendi,” DİA, XVI, 39-42. 

A.g.e. s. 41; Yaşaroğlu, Kâmil, “Mecâmiu'l-Hakâik,” DİA, XXVIII, 217. 

Akifzade, KM, s. 314. 

ОМ, І, 410. 

Bkz. Yayla, “Hâdimi,” s. aq: Akgündüz, Ahmet, “Güzelhisiri, Mustafa Hulusi,” DİA, XIV, İstan. 
bul 1996. s. 331.Yaşaroğlu, Kâmil, “Mecâmiu'1-.Hakâik,” DİA, XXVIII, 217. 

A.g.c., s. 217. 

Savva Paşa, İslâm Hukuku Nozariyat Hakkında Bir Etüd, çev. Baha Arıkan, Ankara, Diyanet İsleri Re. 
isliği yayınları, 1955. cilt I, s. 19-20. Eserin Fransızca orjinali için Savvas Pacha, Etude sur la théorte du 
Droit musulman, Chapitre 1-11, Paris, Marchal et Billard, editeurs, 1892, cilt І, s. ОСУП. 

A.g.e., І, s. 19. 

Bu çalışmalar hakkında daha teferruatlı bilgiler için bk. Aydın, M. Akif, “Mecelle-i Ahkim:ı Adliy. 
уе," DİA, XXVIII, 231-235; Findley, С. V., “Mefelle,” ЕГ, VI, 971-972. 

Yaşaroğlu, Kâmil, “Mecimiu1-Hakdik,” DİA, XXVIII, 217. 

Savvas Pacha, Etude, І, 150. 

İSAM kütüphanesi dokümantasyon merkezi verilerine göre. 

Ahmed Hamdi, Levâmiu'ddekâik ft tercemeti Mecâmi'i'Lhakâik, İstanbul 1293, s. II. 


EBU SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 323 


104 
105 


106 
107 
108 


109 
по 
ш 
п2 
113 


п4 
115 


116 


п7 


118 
п9 
120 
та 
122 
123 
124 
125 


126 
127 


128 


129 


324 


A.g.e., s. П-Ш. 

Bu bilgiyi, 12.4.2002'de Tarih Vakfı'nin http,//www.tarihvakfi.org.tr adlı sitesinden aldım. Site, 
kaynak olarak 1308 tarihli Adana Vilâyet salnamesi, s. 56'yı göstermektedir. 

Bkz. İSAM kütüphanesi veri-bankası. 

Bilmen, Hukukı İslamiyye, 1, 299. 

Bkz. A.g.e, І, 254vd. Son olarak, Orhan Çeker'in Necib el-Ayıntabi'ye atfettiği Şerhu Mecâmi'i1-Hâ- 
dimí adlı bir şerhin daha olduğunu belirtelim. 

Uz, Konya Âlimleri, 1, 103-104; Uyar, “Konya Bilginleri,” nr. 123-124 (1949), s. 32. 
Mecmü'ât0'r-resâil, İstanbul, 1302. 

A.g.e., s.1. 

Bkz. Süleymaniye/Resid Ef. 544, vr. 133a-139a. 

Mesela bk. Süleymaniye/Denizli 389, vr. 143; Süleymaniye/H. Hüsnü 7o, vr. 242а; Süleymani- 
ye/Fatih 5311, vr. ro7b. 

Hadimi, Muhammed, Öğütler ve Mübarek Vasiyyetler Risalesi, trc. A. Fikri Yavuz, İstanbul 1969. 
Hadimi, Muhammed, Tasavvuf Ehline Göre Besmele-i Şerife Şerhi, 2. baskı,trc. Abdülkadir Akçiçek, 
Istanbul 1965. 

İSAM kütüphanesi verilerine göre Berika, бо nüshayla en çok istinsah edilen eser olma özelliği- 
ni taşıyor. Bunu, 33 nüshayla Arû’is, 32 nüshayla Risâletü'n-Nakşibendiyye, 22 nüshayla Risâletü- 
Besmele, 21 nüshayla Mecâmi've 17 nüshayla Şerh cyyühe1-veled izliyor. 

Hadimioğlu, Hadim ve Hadimliler, s. 108-109. Beşir Ağa'nın İstanbul üzerindeki nüfuzu için ltz- 
kowitz, “Men and Ideas,” s. 20. 

Bkz. Vakfiye, Süleymaniye/Reşid Ef., vr. 13b. 

Biyografisi için bk. SO, Il, 643-644; Sarıcaoğlu, Fikret, “Hasan Paşa, Seyyid,” DİA, XVI, 339-340. 
Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, IV, 362. 

Biyografisi için bk. SO, I, 96. 

Çeşmi-zade, Târih, s. 16-17. 

Çeşmi-zâde, Târih, s. 16-17. 

Hadim'deki medrese için 2500 kuruş vakfettiğini hatırlatalım. 

Zehra Durmuş, “Feyzi Halıcı ile Ropörtaj,” www.ada.com.tr/aal/ada/mayisg7/zehra.htm 
(21.2.2003) 

Bu bilgiyi bana veren sayın Mehmet Hadirnioğlu'na teşekkür ediyorum. 
http://www.karatay-bld.gov.tr/Haberdetay.asp?arama-69 

TBMM, Dönem: 22, Yasama Yılı; 3, s. sayısı: 836 (30.12.2004). Teklif ilgili komisyonlarda görü- 
şülerek aynen kabul edilmiştir. 

İçişleri Komisyonu'nun 10.3.2005 tarihli raporu Ek'te bulunmaktadır. 


NOTLAR 


KAYNAKÇA 


ARşiv BELGELERİ, İCAZETNAMELER VE SALNAMELER 


Başbakanlık Osmanlı Arşivi, Cevdet/Maarif, 6969. 
—, Cevdet/Maarif, 9147. 

— Cevdet/Maarif, 9147. 

—, Sadaret, 119/89. 

— Sadaret, 387/55. 

—, Sadaret, 432/7. 

— Sadaret, 476/16. 

İcâzetnâme, Koyunoğlu, nr. rooşza. 

— Koyunoğlu, nr. 14296. 

— Süleymaniye/Düğümlü Baba 16, vr. ıb-7a. 
——, Süleymaniye/Kasidecizade 758/1, vr. ıb-rşa. 
—— Süleymaniye/O. Huldi Öztürkler 7, vr. za-8b. 
—, Süleymaniye/Osman Huldi Öztürkler 13. 
—, Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 242b-243a 
——l Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 243b-2444. 
——. Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 244b. 
—, Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 266a. 
——. Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 297ab. 
—, Süleymaniye /Reşid Ef. 1017, vr. 298. 

—, Süleymaniye/Yazma Bağışlar 524. 

—, Süleymaniye/Yazma Bağışlar, 2771/11. 
—, TDV İSAM, nr. 297.07.СІК.І. 

—, TDV, İSAM, Nr. 371.13 ICA. 

Konya İl Yıllıb 1967. 

Konya Şeriyye Sicili, nr. 74. 

— 1282/1865 

—, 1286/1869. 

— 1290/1873. 

Konya Vilâyeti Salnâmesi, 1291/1874. 

— 1294/1877. 

—, 1300/1883. 

—, 1301/1884. 

Vakfiye, Süleymaniye /Reşid Ef. 1017, та-13Ь. 
Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşiv Defteri, nr. 1137. 
Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi, 2176. 


EBU SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 325 


ARAP HARFLİ KAYNAKLAR 


Abdullah b. Salih, Risâle-i Nakşibendiyye, Atatürk Kitaplığı/Osman Ergin 550 (297.7), vr. rb. 

Abdullah Cevdet, “Softalığa Dair,” İctihâd, бо (1329), s. 1303-1306. 

Abdullah en-Necib b. Muhammed b. Şaban, NevümisüT-efkari Tesrür alâ “Ard”isiT-enzüriT-ebkir, Topka- 
pı, Emanet Hazinesi, 1973. 

Ahmed Hamdi (Şirvani), Levâmiu'd-dekâik fi terremeti Mecâmi'iT-hakâik, İstanbul 1293. 

Ali Suavi, Muhbir, Nr. 5 (9. Ramadan 1282/15 Haziran 1867). 

Bağdad, Bekir Sıtkı b. Ahmed, Risâle-i Nakşibendiyye, Süleymaniye/Bağdatlı Vehbi 633, vr. 1b-63a. 

Bağdatlı İsnıâil Paşa, Hediyyetü1-“örifin (nşr. Kilisli Muallim Rifat, İbnülemin Mahmud Kemal), 1-11, ts- 
tanbul 1951-1955. 

Batrân, Abdulaziz Abdullah, “Harb fetâvâ et-tadhin beyne'l-'ulemâ el-muslimin min şimal ve garbi'l-İf- 
rikiyye fi']-'akdeyni'1-evvel ves-sini min zuhüri't-tibag,” Fâs ve İfrikiyye: el-“Alâkât el-iktisâdiyye ve's- 
sekafiyye ve”r-rühiyye..., Fas 28.-3o Uktübar 1993. s. 183-233. 

Birgivi, Zeyneddin, Muhammed b. Pir Ali Muhyiddin, et-Tarfkatü1-Muhammediyye ve's-stretü'1-Ahme- 
diyye, Kahire 1960. 

Ceberti, Abdurrahman b. Hasan, 'Ac4'ibü-âsâr fi't-terâcim ve'l-ahbâr, 1-111, Beyrut, ts. 

Cürcâni, Ali b. Muhammed es-Seyyid eş-Şerif, Şerhü1-Mevdkif (nşr. Mahmud Ömer ed-Dimyâti), 1-VI. 
П Beyrut 1998. 

Ebü Hanife, Numan b. Sabit, “Risâle nukirru li'l-İmam-ı Azam,” Mecmu'atü'r-resâil (nşr. Abdülbasir 
Efendi), İstanbul 1303, s. 149-150. 

Ensarî, Abdurrahmân, Tuhfetd T-muhibbfn ve'l-ashâb fî ma rife mâ li1-Medeniyyîne mine'-ensâb (nşr. Mu- 
hammed el-'Arüsi), Tunus 1970/1390. 

Eşari, Ebü”1-Hasan Ali b. İsmail, Magâlât al-islâmiyyin wa ihtilâf al-musallin-Die dogmatischen Lehren der 
Anhânger des Islam, 1-11 (nşr. H. Ritter) Wiesbaden 1963. 

Fındıklılı, İsmet Efendi, Tekmileti'ş-Şekâik fi hakki ehliT-hakdik (nşr. Abdülkadir Özcan), İstanbul 1989. 

Gazali, Ebü Hamid Muhammed b. Muhammed, Буй ulümi'd-din, Kahire 1312. 

Hâdimi, Abdullah b. Muhammed, Risâle fi vücüdiyye tercümesi, Süleymaniye /Reşid Ef. 1017, vr. 110b- 
117a. 

— “ Şerh dibâceti'n-netâic ,” el-Mecmu'atü'r-rasâil (nşr. Abdülbâsir Efendi), İstanbul 1302, s. 2-24. 

Hâdimi, Ebü Nuaym Ahmed b. Mustafa, “Risâle fi hakkı'l-elfâzi'-mecâziyye,” Mecmu'at0'r.resâil (nşr. 
Abdülbâsır Efendi) İstanbul 13032. s. 240. 

— Tuhfetü1-münözara, Süleymaniye/Antalya-Tekelioğlu 918, vr. 223b-227b. 

Hadimi, Muhammed b. Mustafa, “Ará'isü'1-enzár ve nefdisü'-ebkâr, Süleymaniye/Bağdatlı Vehbi Efen- 
di 862. 

— “Risâletü'ş-şübühâti'l-mu'rede 'ale'ş-Şeyh Muhammed Hayât es-Sindi el-Medeni,” Mecmü'atü'r- 
resâil (nşr. Abdülbâsir Efendi), İstanbul 1302, s. 220-224. 

— 'Ard'isü'n-nefö'is, İstanbul 1303. 

— “Risâle fi hakla e?ali”1“ibid,” Mecmü'atü'r.resâil (nşr. Abdülbâsir Efendi) İstanbul 13032, s. 196- 
198. 

—, "Risâle fi hakla'l-hadisi'2-22'1f,” Mecmü'atü'r-resâil (ngr. Abdülbâsir Efendi), İstan bul 1302, s. 227-228. 


326 KAYNAKÇA 


—. “Risâle fi hakki ef'âli'l-ibad,” Mecmu'atü'r-esâil (nşr. Abdülbasir Efendi), İstanbul 1302, з. 196-198. 

—, “Risâletü'ş-şübühâtı'lâriza fi tariki'l-hac,” Mecmü'atü'r-resâil (nşr. Abdülbâsir Efendi), İstanbul 
1302, s. 211-214. 

— “Şerhu “ale1-Kasideti”1-muzariyye,”Mecmü"ətü rresdil (nşr. Abdülbâsir Efendi), İstanbul 1302, s. 34-53. 

—, “Şerhun ‘аја Risâleti Nukirru li'l-İmâmi'l-A'zam,” Mecmü'atü'r-resâil (nşr. Abdülbâsir Efendi), s. 
154-191. 

— Arö'isü'lenzâr ve ncfö'isü'lebkâr fVl-mantık, Süleymaniye /Bağdatlı Vehbi Efendi 862. 

— el-Berikatü 1-Mahmüdiyye, f şerhi't-TarikatiT-Muhammadiyye 1-11, İstanbul 1302/1884-85. 

—. Hâşiye ‘alê tefsiri sürcti1-İhlas li'bni Sinâ, Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 66a-75b. 

—, Mecâmiu'lhakâik, İstanbul 1303. 

—, Mukeddimâtü beyâni mevzuât'T-ulüm, Süleymaniye/Yazma Bağışlar 1284/13, vr. 46 a-b. 

—, Risdlctü1-Besmele, İstanbul 1303. 

— Risâle fi bakğiT-Hudr ile'-ân. Süleymaniye/Reşid Ef. 1017, vr. 199а-199Ы. 

—, Risale fi erbo în, Konya Bölge Yazma Eserler, vr. 64ab. 

— Risále fi fezdili'z-zikr, Süleymaniye/Laleli 1367, vr. 2а. 

— Risâle fi bakkı”d-duhn, Süleymaniye/Reşid Ef. ror7,vr. 237a. 

— Risâle № usüli"-hadfs, Süleymaniye /Reşid Ef. 1026, vr. 25a-27b. 

— Risâle ft usüli'tarikati'n-Nakşibendiyye, Süleymaniye /Reşid Ef. 1017, vr. 138b-143a. 

— Risâle Ё1-Ката ve1-kadcr, Süleymaniye /Reşid Ef., 1017/61, vr. 230-233. 

— Risâletb'n-Nakşibendiyye, Süleymaniye /Hacı Mahmud 1677, vr. ıb-4a. 

— Risâlet0't- tevhid, Süleymaniye/Denizli, 389, vr. та-29а. 

—, Vazâifù1-mevtô, Süleymaniye/H. Mahmud Ef. 1137, vr. Ib-roa. 

— Yâ eyüheT.veled şerhi, İstanbul 1324. 

— Risdle fi mes'eleti'wücüdiyye, Süleymaniye /Reşid Ef. 1017, vr. goa-ggb. 

Hadimi, Mustafa b. Osman, Risâletü f kird”at-i hatm-i hâcegân-ı Nakşibendiyye ve usulihâ, Süleymani- 
ye/Resid Ef. 1017, vr. 148b. 

Hemedânizâde, Ali Naci, Softalar ve Medreseler, İstanbul 1325. 

İbn Haldün, Ebü Zeyd Abdurrahman, ŞifSu5-sdil li tehzibil-mesâil, İstanbul 1957. 

İbn Kâdi Şuhbe, Ebü Bekr Ahmed b. Muhammed, Tobokân”ş-Ş4fi/yye (nşr. Abdülalim Нап), I-IV, Bey. 
rut 1407/1987. 

İbn Kennin, Muhammed b. İsa, Yevmiyyâtı Şâmiyye, Safahât-ı nödire min târih-i Dımaşk fi"-asri1-Osma. 
nf 1111-1153/1699-1740, Dârü't-Tıb3 (19909). 

İbnüT-Arabi, Fusüsu 1-hikem (nşr. Afifi), Mısır, ts. 

ld, Aduddüddin, el-Mevökyf f “lmiT-kelm, İstanbul 1279. 

Isfahâni, Râgıb, Müfredât f garibiT-Kur”ün, İstanbul 1986. 

İzzi, Süleymân Efendi, Târih, İstanbul, Müteferrika 1199/1784. 

Kâdi Abdülcebbâr, Ebü1-Hasan el-Esedâbâdi, el-Muhstasar f usüli'd-din, Kahire 1971. 

— ol-Mugni fi ebvübyt-tevhtd ve1-adl, (nşr. lbrahim el-Ebyert), Kahire 1961. 

Karamâni, Muhammed b. Ali, Şerh “ale1-Besmele Besmele, Süleymaniye/Lala İsmail 262, vr. 10-24. 

— Risâle f'r-red ale'-mutariz 'ale'r-Risâleti'n-Nakşibendiyye, Süleymaniye /Halet Ef. 317, vr. 32-53. 

Kâtib Çelebi, Mizânü'hak fî ihtiydri1-ehək, 2.baskı, Kostantiniyye 1306. 


EBU Saip EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 337 


Kazabadi, Ahmed b. Muhammed, R. f “ilmiT-báhn, Süleymaniye/Pertev Paşa 604, vr. 48b-49b. 

Kehhâle, Ömer Rızâ, Mu'cemü1-mü'ellifin: terâcimu musannifiT-kütübi1-Arabiyye, 1-ХУ, Oumaşk 1376- 
81/1957-61. 

Kettâni, Abdülhay b. Abdülkebir, Fihrisi1-Fehâris ve'l-ebât ve mu'cemi'l-me'âcim ve1-meşychöt ve'1-müsel- 
selât, Beyrut, ts. 

Kılıczâde Hakkı, “Sahte Soflalığa ve Dervişliğe İlân-ı harb,” İctihâd, 58 (1329), s. 1277-1281. 

Kırkağaci, Muhammed b. Süleymân b. Süleymân, R. f ba'zi'levsâfi-hamide li1-0stâdi Ebi Sa“td el-Hü- 
dimi, Süleymaniye /Reşid Ef. 1017, vr. 119b-121a. 

Kuşeyri, Ebü'l-Kâsım Abdülkerim b. Havâzin, Risâle el-Kuşeyriyye. 2.baskı (nşr. Maruf Züreyk), Beyrut 
1990. 

Matüridi, Ebü Mansûr Muhammed b. Muhammed, Kitâbü'ttevhfd (nşr. Fethullah Hüleyf), Beyrut 1970. 

Muhammed Münib, Tuhfetü1-mülük fi irşddi ehli's-sülük, İstanbul 1268. 

Muhibbi, Muhammed Emin, Ни4;0:07-еѕегі f a'yâni'-karni'-hâdi 'aşer, I-IV, Beyrut, ts. 

Muradi, Muhammed Halil, Silkü'd-dürer, HIV, Bağdat Musanna. 

Nakşibendi, Hüseyin Vehbi, Risâle-i Nakşibendiyye, Süleymaniye/Hacı Mahmud 1677, vr. ıb-4a. 

Süretü fetvâ üstüzinü ve şeyhinâ el-Hâdimi, Süleymaniye/Denizli 389, vr. 81b. 

Süleymân Fikri, Antâlya Livâsı Târihi, İstanbul 1338-1340. 

Şem'dânizâde, Fındıklılı Süleyman Efendi, Müri't-tevârih (nşr. Münir Aktepe), І-Ш, İstanbul 1976-1978. 

Şeyhi, Mehmed Efendi, Vekâyiu.fuzalâ (nşr. Abdülkadir Özcan), III-VI, İstanbul 1989. 

Taftazani, Sadeddin, Şerh-i Akâidi'n-Nesefiyye, (nşr. Ahmed Hicâzi es-Sakka), Kahire 1988. 

Tarsüsi, Muhammed b. Ahmed, UnmûzûcA1-ulûm, Süleymaniye /Fatih 5320, vr. ıb-62b. 

Trabzoni, Ahmed, Şerh 'ale'r-Risâle-i Nakşibendiyye, Atatürk Kit./Osman Ergin 1659 (297.7) vr. 1-30. 

Zebidi, Murtazâ Muhammed b. Muhammed, İthâfü's-sâdeti1-müttakin bi-şerhi esrâri İhy6'i “ulâmi'd-din, 
Beyrut 1409/1989. 

Zirikli, Hayreddin, el-A14m. Kâmüsu terâcim, 1-ХШ, 3. baskı, Beyrut 1970. 


LATİN HARFLİ KAYNAKLAR 


Abu-Manneh, Butrus, “The Nagshbandiyya-Mujaddidiyya in the Ottoman Lands in the early roth cen- 
tury,” Die Welt des Islams, XXII (1982). s. 1- 36. 

—, “The Islamic Roots ofthe Gülhane Rescript.” Die Welt des Islam, 34 (1994), S. 173-203. 

Adam, Hüdaverdi, Biyografi Yazarlarına Göre İbnü1-Arabt -ı, Yeni Ümit 45 (Temmuz, Ağustos, Eylül 
1999). 

Adanır, Fikret, “Der jungtürkische Modernismus und die nationale Frage im Osmanischen Reich,” Ze- 
itschrift far Türkcistudien, 2 (1989), s. 79-91. 

—. “Geschichiskultur und Geschichtsdidaktik in der Türkei,” Geschichtskultur-Geschichtsdidaktik. In- 
ternationale Bibliographie (nşr. K. Pellens, S. Quandt, Н. Süssmuth), Paderborn [u.a.) 1984. s. 311- 
339. 

—, “Zum Geschichtsbild der nationalen Erziehung in der Türkei,” Internationale Schulbuchforschung 
Io (1988), s. 7-40. 

Ağaldağ, Sabahattin, “Ebu Said Muhammed Hadirni'nin Hayatı ve Eserleri,” Hadim'in Sesi, Mart 1994, 
Sayı ro. 


328 KAYNAKÇA 


“Ahlu-s-Sunnah Scholars in Defense of Ibn “Arabi,” unuu,dolzetto.com/ibnarabi.htm 

Ahmed Cevdet Paşa, Târih, IV, İstanbul 1973. 

Ahmed Nazif, Kayseri Meşhurları (nşr. Meserret Diriöz, Haydar Ali Diriöz), Kayseri 1991. 

Akdağ, Mustafa, Türkiye'nin İktisadi ve İçtimat Tarihi, 1-11, Ankara 1971. 

Akgündüz, Ahmet, “Ebüssuüd Efendi,” DİA, X, İstanbul 1994. 5. 365-371. 

— “Güzelhisâri, Mustafa Hulusi,” DİA, XIV, İstanbul 1996. s. 331. 

Aköz, Alaaddin, “XVI. Asrın İlk Yarısında Aladağ Kazası (ı$or-ı54o),” Osmanlı Araştırmaları, 16 
(1996), з. 69-87. 

Akpınar, Cemil, “Hanif İbrâhim Efendi.” DİA, XVI, İstanbul 1997, s. 39-42. 

— “İcazet,” DİA, XXI, İstanbul 2000. S. 393-400. 

Akyüz, Yahya, Türk Eğitim Tarihi (Başlangıçtan 1993'e), 4. baskı, İstanbul 1993. 

Albayrak, Sadık, Son Devir Osmanlı Ulzması, HV, İstanbul 1981. 

Algar, Hamid, “A briefhistory of the Nagshbandi order,” Nagshbandis, Cheminements et situation ac- 
tuelle d'un ordre mystique musulman (nşr. M. Gaborieau/A. Popovic/Th. Zarcone), İstanbul ve Pa- 
Tis 1990, s. 3-44. 

Alper, Ömer Mahir, “İbn Sina, Eserleri,” DİA, XX, İstanbul 1999, s. 337-345. 

Alhkulaç, Tayyar, “Gedikzade, Abdülkadir,” DİA, XIII, İstanbul 1996, s. 549-550. 

Amasi, Abdurrahman b. İsmail b. Mustafa Akif, Kitibü1-Mecmi” fiT-məşhüdi ve1-mesmü” (çev. Hikmet 
Özdemir) İstanbul 1998. 

Anavvati, Georges C., “Trois Talismans Musulmans en Arabe Provenant du Mali (Marché de Mopti),” 
Annales Islamologigues, с. XI (1972), s. 277-339. 

Antel, Sadrettin Celil, “Tanzimat Maarifi,” Tanzimot I, Ankara 1940. S. 441-462. 

Apaydın, H. Yunus, “İctihad,” DİA, İstanbul zoo, s. XXI, 432-445. 

Arabacı, Caner, Osmanlı Dönemi Konya Medreseleri (1900-1924), Konya 1998. 

Atalar, Münir, Osmanlı Devletinde Surre-i Hümâyün ve Surre Alayları, Ankara 1991. 

Atay, Hüseyin, Osmanlılarda Yüksek Din Eğitimi, İstanbul 1983. 

Ateş, Süleyman, “Kutub,” DİA, XXVI, Ankara 2002, s. 498-499. 

—, Kur'ân Ansiklopedisi, 1-00X, İstanbul 1997-2002. 

Aydın, M. Akif, “Mecelle-i Ahkim-ı Adliyye,” DİA, XXVIII, Ankara 2003, s. 231-235. 

Aydın, Mehmet, “Mevlâna Ebu Sa'id Muhammed b. Mustafa,” Hz. Hadimi'yi Anma Sempozyumu, Ha: 
dim 1993. 

Ayvallı, Ramazan, “Hâdimi'nin İlmi Şahsiyetinin Teşekkülüne Tesir Eden Amiller,” Selçuk Üniversite. 
si Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, 2 (1993), 8. 113-119. 

—. "Hadimi"nin Hayatı ve Eserlerine Umümi Bir Bakış,” Hz. Hadimi'yi Anma Sempozyumu, Hadim 
1989. 

Bahar, Hasan, İsauria Bölgesi Tarihi (doktora tezi), Konya 1990. 

Baltaa, Cahid, “Osmanlı Eğitirn Sistemi,” Osmanlı Ansiklopedisi, Tarih, Medeniyet, Kültür, Ш, İstanbul 
1999, 8 9-147. 

——, “Osmanlılar'da Mektep,” DİA, XXIX, Ankara 2004, s. 6-7. 

Barbir, K. Karl, Ottoman Rule in Damaskus, 1708-17 58, Princeton 1980. 

Baysun, Cavid “Ebüssu'üd Efendi,” İA, IV, s. 92-99. 


EBU SAİD EL-HADIMI: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ÂLİMİ 329 


Bebek, Adil, “Hayali,” DİA, XVII, İstanbul 1998, з. 3-5. 

Belge, Murat (nşr.), Tanzimat'tan Cumhuriyet'e Türkiye Ansiklopedisi, I-VI, İstanbul 1985. 

Berkes, Niyazi, Türkiye'de Çağdaşlaşma [The development of secularism in Turkey, Montreal 1964), İs- 
tanbul 1978. 

Beydilli, Kemal, Türk Bilim ve Matbaacılık Tarihinde Mühendishâne Mühzndishönc Matbaası ve Kütüphü- 
nesi (1776-1826), İstanbul 1995. 

Bilmen, Ömer Nasuhi, Büyük Tefsir Tarihi. Tabokat'ül Müfessirin, I-II, İstanbul 1973-1974. 

— Hukuk İslâmiyye ve Ishlahı Fıkhiyye Kamusu, I-VIII, İstanbul, ts. 

Bingöl, Abdülkuddüs, Gelenbevi İsmail, Ankara 1988. 

Biographic Universelle (Michaud) Ancienne et Moderne, Nouvelle edition, Paris (u.a.). 

Birışık, Abdülhamit, “Kıraat,” DİA, Ankara 2002,8. XXV, 426-433. 

Boissevains, J., Friends of Friends. Networks, Manipulators and Coalitions, Oxford 1978. 

—., Saints and Firework: Religion and Politics in Rural Malta, Londra 1965. 

— Hal-Farrug: A Village in Malta, New York 1969. 

Bostan, İdris, “Kahve,” DİA, XXIV, İstanbul 2001, s. 202-205. 

Bosworth, С. E., “Munadiat.” EI2, VII, 557. 

Brockelmann, Carl, Geschichte der arabischen Literatur, 1-11/1-111 Ek, Leiden, 1937-1943. 

Bursalı Mehmed Tahir bin Rifat, Aydın Vilâyetine Mensüb Meşâyih, Ulemâ, Müverrihin ve Etibbânın Te- 
rücim-i Ahvâli (nşr. M. Akif Erdoğru), İzmir 1994. 

Bursalı Mehmed Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri (nşr. A. Fikri Yavuz/ İsmai) Özen) I-III, İstanbul 
1972-1975: 

Cahen, Claude, La Turquie pré-ottomone, İstanbul 1988. 

Cerrahoğlu, İsmail, “Envârü't-tenzil ve esrörü”t-te vil,” DİA, XI, İstanbul 1995, s. 260-261. 

— Tefsir Usülü, 4. baskı, Ankara 1983. 

Chambers, Richard, “The education of a nineteenth-century Ottoman âlim Ahmed Cevdet Paşa,” Inter- 
national Joumal of Middle East Studies, 4, 8. 440-464. 

Саф а; Mustafa /Hökelekti, Hayati, “İrade,” DİA, XXII, İstanbul 2000, з. 380-384. 

Çalar, Mehmet, “Binâü'lefâl,” DİA, VI, İstanbul 1992. s. 179. 

Çavuşoğlu, Semiramis, The Kadızadeli Movement, An Attempt of Şeriat-Mindad Reform in the Ottoman 
Empire (doktora tezi), Princeton 1990. 

Çelebioğlu, Amil, “Yazıcı-Oğlu,” İA, ХШ, 363-368. 

Çeşmizâde Mustafa Reşid, Çeşm$-zâde Tarihi (nşr. Bekir Kütükoğlu), İstanbul 1959. 

Çetin, Osman, Anadoluda İslâmiyetin Yayılışı, İstanbul 1990. 

Çıkar, Mustafa, Von der osmanischen Dynastie zur türkischen Nation, Politische Gemeinschaften in osma- 
nisch-türkisehen Schulbüchern (1876-1938), Edition Universitit Darmstadt, 2001. 

Demirci, Kürşat, “Hulül” DİA, XVIII, İstanbul 1998, s. 340-341. 

Duda, Herbert W., Vom Kali fat zur Republik. Die Türkei im 19. und zo. Jahrhundert, Viyana 1948. 

Durmuş, İsmail, “Adalı, Şeyh Mustafa,” DİA, I, İstanbul 1988. s. 347. 

Durusoy, Ali, “Hüve Hüve,” DİA, XIX, İstanbul 1999, s. 67. 

Düzdağ, M. Ertuğrul, Şeyhülislâm Ebüssuğd Efendi Fetvaları Işığında 16. Asır Türk Hayatı, 2. baskı, İs- 


tanbul 1983. 


330 KAYNAKÇA 


Ebu Zehra, Muhammed, İslâm Hukuku Metodolajisi (Fikah Usülü), çev. Abdulkadir Şener, Ankara 
1986. 

Ebül'ulâ Mardin, Huzur Dersleri (nşr. İsmet Sungurbey), І-Ш, İstanbul 1951-1966. 

Elder, Earl Edgar, A Commentary on the Greed of Islam-Sa'dal-Dm al-Taflazanı on the Creed of Naim al- 
Din al-Nasafi, New York (Columbia University Press) 1950. 

Elverdi, Ezel, Türk Dili ve Edebiyatı Ansiklopedisi, devirler, isimler, eserler, terimler, I-VIII, İstanbul 1977- 
1998. 

Emin Beyefendi, “Târihçe-i Tarik-i Tedris,” İlmiyye Sâlnâmesi, Osmanlı İlmiyye Teşkilût ve Şeyhülislâm- 
lar (nşr. A. Nezih Galitekin), İstanbul 1998. 

Endress, Gerhard, “Die wissenschaftlirhe Literatur,” Grundriğ der Arabischen Philologie (nşr. Wolf diet- 
rich Fischer), Ш, Ek, s. 2-152. 

Endreg, Gerhard, Der Islam, cine Ein führung in seine Geschichte, 3. baskı, Münih 1997. 

Eraydın, Selçuk, Tasavvuf ve Tarikatlar, İstanbul 2001. 

Erdoğan, Abdülkadir, “Konya'da Eski Medreseler ve Medreseliler,” Konya, sayı 22-23 (1938) (Dizi yazı). 

Ergin, Osman, Türkiye Maarif Tarihi, I-V, İstanbul 1977. 

Ergün, Mustafa, “Ders Programları ve Ders Kitapları Tarihi-I, Medreselerde Okutulan Dersler ve Ders 
Kitapları,” www.egitim.aku.edu.ir /moders.htm 

Ertan, Veli, “Mevlana Müfti Ebu Said Muhammed Hâdimi (1701-1762),” Diyanet Dergisi, XXIV/3 
(1988), s. 89-94. 

Erten, S. Fikri, Antalya Vilayeti Tarihi, İstanbul 1940. 

Ertuğrul, Í. Fenni, Vahdet-i Vücüd ve İbn Arabi (haz. Mustafa Kara), İstanbul 1991, 

Erünsal, İsmail E., Türk Kütüphəneleri Tarihi II, Kuruluştan Tanzimat'a kadar Osmanlı Vakıf Kütüpha- 
neleri, Ankara 1988. 

Ess, Josef van, Theologie und Gesellschəft im 2. und 3. Jahrhundert der Hidschra. Eine Geschichte des religi- 
ösen Denkens im frühen Islam, I-VI, Berlin 1991-1997. 

Faroghi, Suraiya, Pilgrims and Sultans, The Hajj under the Ottomans, 1517-1683, Londra 1994. 

— Kultur und Alkag im Osmanischen Reich: Уот Mittelaker bis zum Anfong des zo. Jahrhunderts, MU- 
nih 1995. 

Fatma Aliye, Ahmet Cevdet Paşa ve Zamanı, İstanbul 1995. 

Ferrard, Christopher, “The Development of an Ottoman Rhetoric up to 1882, Part І, The Medrese Tra- 
dition,” Osmanlı Araştırmaları (The Journal of Ottoman Studies), Ш (1983), s. 165-188. 

Fırat, Yavuz, Ebu Said el-Hadimi ve Risaletü Tertili1-Kur'ân (doktora tezi), İstanbul 1991. 

Fierro, Maribel, “The treatises against innovations (kutub al-bida'),” Der Islam, 69 (1992), 8. 204-246. 

Findley, C. V., “Mefelle,” EI2, УІ, 971-972. 

Fleisch, H., “al-Firüzabadı,” EI, II, 926-927. 

Franke, Patrik, Begegnungen mit Khidr, Queilenstudicn yum İmaginâren im traditionellen Islam, Stutigart 
2000. 

Gibb, Sir H./Bowen, Harold, Islamic Socizty and the VVest-A Study of the Impact of Western Civilization 
on Moslem Culture in the Near East. Vol. І, Part I, Islamic Society in the Eighizenth Century, Londra 
1969. 

Göktaş, Salih, Ebâ Said el-Hödimt (ks) ve Hadim, Konya 1985. 


EBU SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALIMI 331 


Gölcük, Şerafeddin/Yurdagür, Metin, “Gelenbevi,” DİA, ХШ, İstanbul 1996. 8. 552-555. 

Gölcük, Şerafettin, Kelâm Açısından İnsan Ve Fiileri, Istanbul 1979. 

Görgün, Tahsin, Sprache, Handlung und Norm: Eine Untersuchung zu “Usül al-Fiqh” und “Kitab as-Si- 
yor” des Šams al-A'imma Muhammad b. АЫ Sahi as-Sarahsi (1009-1090 n.C.), İstanbul 1998. 
Gözübüyük, İbrahim Nesimi, “Gözübüyükzade, İbrâhim Efendi,” DİA, XIV, Istanbul 1996, s. 160-161. 
Gözübüyükzâde, İbrâhim Efendi, Risaletün fi Hakk-il Besmele (Besmele Risalesi )-Diğer Risâleler, Kelâm, 
Fıkıh, Mantık, Felsefe, Nahiv (sentaks) ve diğer önemli konularla ilgili şı Risâle (çev. Osman Keskioğ- 

lu), Ankara 1977. 

Gülden, Ali, Ebû Said Muhammed Hüdint ve Vahdet-i Vücüd Anlayışı (doktora tezi), Ankara 1997. 

Gündüz, İrfan, Osmanlılarda Devlet-Tekke Münasebetleri, Ankara 1984. 

Güler, Zekeriya, “Bir Osmanlı Alimi Olan Hâdimi (Ó. 1176/1762) Üzerine Düşünceler,” İlim ve Sanat, 
42 (Ekim-ı996), s. 87-89. 

Günyol, Vedad, “Mekteb,” İA, VII, 655-659. 

Hidimi, Muhammed, İslam Ahlakı, 46. baskı, Hakikat Kitabevi, İstanbul 2001. 

—, Tarikatı Muhammediyye Şerhi Berika, (nşr. Çetiner, Bedreddin), İstanbul 1988. 

—, Öğütler ve Mübarek Vasiyyetler Risalesi (çev. A. Fikri Yavuz), Istanbul 1969. 

——nl. Tasavvuf Ehline Göre Besmele-i Şerife Şerhi (çev. Abdülkadir Akçiçek), 2. baskı, İstanbul 1965. 

Hadimloğlu, Numan, Hadim ve Hadimliler Bibliyografyası, Ankara 1983. 

Hadimioğlu, Nurnan, Hz. Hâdimi ve Hâdimliler Bibliyoğrafyası, Ankara 1988. 

Hulaçoğlu, Yusuf, XIV-XVII. Yüzyllorda Osmanlılarda Devlet Teşkilâtı ve Sosyal Yapı, Ankara 1996. 

Hartmann, Richard, “Die VVahhabiten,” ZDMG, 78 (1924), s. 176-213. 

Hattox, Ralph S., Coffee and Coffeehouses, The Origins of a Social Bevrage in the Medieval Near East, Uni- 
versity of Washington Press, 1988. 

Heller, B., (A. Rippin], “Al-Samirt.,” Elə, VIII, Leiden 1999. s. 1046. 

Hızlı, Mefail, “Osmanlı Sıbyan Mekteblerinde Okutulan Dersler (Klasik Dönem Bursa Örneği),” Os- 
manlı Dünyasında Bilim ve Eğitim Milletlerarası Kongresi Tebliğleri (nşr. Hidayet Yavuz Nuhoğlu), 
İstanbul 12-15 Nisan 1999, İstanbul, İslam Tarih, Sanat ve Kültür Araştırma Merkezi, 2001, s. 
109-17. 

Imber, Colin, Ebu”s-su“ud-The Islamic Legal Tradition, Edinburgh 1997. 

Inalcık, Halil/Quataert, Donald (nşr.), An economic and social history of the Ottoman Empire, 1300-1914. 
Cambridge 1994. 

İtzkovvitz, Norman, “Men and Ideas in the Eighteenth Century Ottoman Empire,” (nşr. Thomas Naff 
und Roger Owen), Studies in the Eighteenth Century Islamic History, Pennsylvania 1977, s. 15-26. 

ihsanoğlu, Ekmeleddin, “Osmanlı Eğitim ve Bilim Kurumlar,” Osmanlı Medeniyeti Tarihi, I-II, İstan- 
bul 1999, І 223-361. 

— (nsr.), Osmanlı Medeniyeti Tarihi, I-II, Istanbul 1999. 

—— (nşr.), Osmanlı astronomi literatürü tarihi = History of astronomy literature during the Ottoman регі- 
od, 2 cilt, İstanbul, İrcica, 1997. 

İlgürel, Mücteba, “Ahmed I,” DİA, II, İstanbul 1989. в. 30-33. 

İnalcık, H., Osmanlı İmparatorluğu, Toplum ve Ekonomi, İstanbul 1993. 

İpşirli, Mehmet, “Huzur Dersleri,” DİA, ХУШ, İstanbul 1998. s. 441-444. 


332 КАҮМАКСА 


İzgi, Cevat, Osmanlı Medreselerinde İlim, I-II, İstanbul 1997. 

Jorga, Nicolae, Geschichte des Osmanischen Reiches, I-V, Frankfurt am Main 1990. 

Kandemir, М. Yaşar, “Hadis,” DİA, XV, İstanbul 1997, s. 27-64. 

—, “İbn Hacer el-Askalâni,” DİA, XIX, İstanbul 1999. s. 514-531. 

Kara, Mustafa, “Ahıned Ziyaüddin Gümüşhânevi'nin Halifeleri,” Ahmed Ziyaüddin Gümüşhâncvi Sem- 
pozyum Bildirileri (nşr. Necdet Yılmaz), İstanbul 1992, s. 122-123. 

— Din, Hayat, Sanat Açısından Tekkeler ve Zaviyeler, İstanbul 1990. 

—, Tasavvuf ve Tarikatlar Tarihi, İstanbul 1998. 

Karaman, Hayreddin, İslam Hukukunda İctihad, 3. baskı, Ankara 1985. 

Karhğa, Bekir, “Menâhici"t-ta'limi'd-dini"I“âli fi Türkiye,” Al-Dirâsat al-islâmiyyâh, Arabic Journal of the 
Islamic Research Institute (Islamabad), XXX /r (1995), s. 51-91. 

Kemper, Michael, Sufis und Gelehrte in Tatarien und Baschkirien, 1789-1889: Der islamische Diskurs un- 
ter russischer Herrscha ft, Berlin 1998. 

Kelpetin, Hatice, “İlmihal,” DİA, XXII, İstanbul 2000, s. 139-141. 

Kermani, Navid, Gott ist Schön, Das Ästhetische Erleben des Kur'ân, Münih 2000. 

Khalid, Masud, М. (nşr) Islamic Lego) Interpretation-Muftis and their Fatwas (nşr. Masud, M. Khalid), 
Cambridge 1996. 

Kılıç, Hulusi, “Firüâzâbâdi,” DİA, XIII, İstanbul 1996, з. 142-145. 

—, “ап Muslihuddin,” DİA, XXVII, Ankara 2003, s. 103-104. 

Kılıç, Mahmud Erol, “Fusüsü'l-Hikem,” DİA, XIII, İstanbul 1996, s. 230-237. 

Kırboğa, M. Ali, Köimüsü1-kütüb ve mevzüâtü Tmüellefât, Konya 1974. 

Koçer, Hasan Ali, Türkiye'de Modern Eğitimin Doğuşu ve Gelişimi (1773-1923), İstanbul, Milli Eğitim Ba- 
kanlığı Yayınları, 1991. 

Koçer, Mehmed Zeki, Kayseri Ülzmâsi, İstanbul 1972. 

Koçyiğit, Talat, Kelâmclarla Hadisciler Arasındaki Münakaşalar, Anlara 1984. 

— Hadis Tarihi, Anlara 1977. 

Konyalı, İ. Hakkı, Abideleri ve Kitabeleri ile Konya Tarihi, Konya 1997. 

Köksal, M. Fatih, Kaysmli Divan Şairleri, Kayseri 1998. 

Köse, Saffet, “Ebü Said el-Hâdimi ve Namaz'da Huşü Risalesi,” Yeni Hizme 5 (1996), 8. 22-27. 

Krawietz, Birgit, “Der Mufti und sein Fatwa-Verfahrenstheorie und Verfahrenspraxis nach islamlac- 
hem Recht,” Die Welt des Orients, 26 (1995), s. 161-180. 

Kreiser, Klaus, Der osmanische Staat 1300-1922, Münih 2001. 

Krüger, Hilmar, Fetwa und Siyar. Zur internationalrechilichen Gutachterproxis der osmanischen Şeyh ul. 
Islâm vom 17. bis 19. Jahrhundert unter besonderer Berücksichtigung der “Behcet ül-Fetâvâ,” Wiesba- 
den 1978. 

Kunduraa, Osman, “Hadim ve Çevresinde Sivil Mimari Örnekleri,” Selçuk Üniversitesi Türkiyat Araş- 
firmaları Dergisi, 5 (1999), s. 137- 156. 

Kut, Günay, “Isma"1l Hakki,” EJ”, IV, з. 191-192. 

Kutlu, İbrahim, XIX. Yüzyılın İlk Yarısında Konya Medreseleri (doktora tezi), Konya 1992. 

Küçükdağ, Yusuf, “Hadirni Medresesi'ne dair bir Vakfiye,” Vakıflar Dergisi XXVII (1998), s. 79-94. 

Landau, |. M., “Kuttab,” EP, У, 567-570. 


EBU SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 333 


Lapidus, Ira M., A History of Islamic Societies, Cambridge, Cambridge University Press, 1988. 

Lewis, Bernard, The Assassins: A Radical Sekt in Islam, Londra 1967. 

—, The Emergerue of Modern Turkey, Londra, Oxford University Press, 1961. 

Lohlker, Rüdiger, “Unstatthafte Neuerungen’ oder das Feld der religiösen Diskussion im Islam,” 
ZDMG, 149 (1999), 8. 221-244. 

Loirneier, Roman/Reidumuth, Stefan, “Zur Dynamik religiös-politischer Netzwerke in muslimischen 
Gesellschaften,” Die Welt des Islam, ЮОС\У1/2 (1996), s. 145-185. 

Loimeier, Roman (nşr.), Die idamische Welt als Netzwerk: Möglichkziten und Grenzen des Netzuerkansat- 
zes im islamischen Kontext. Würzburg 2000. 

Mach, Rudolf, Cataloguz of Arabic Manuscripts (Yahuda Section) in the Garrett Collection, Princeton 
1977. | 

Madelung, W., “1зта“Шууа,” EF, IV, 198-206. 

— “Mulhid.” EL, УП, 546. 

Makdisi, George, Religion, law and learning in slassizal Islam, Londra 1991. 

Mardin, Şerif, The Genesis of Joung Ottoman Thought. A Study in the Modernization of Turkish Political 
Ideas, Prineeton 1962. 

Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmani (nşr. Nuri Akbayar), I-VI, İstanbul, Tarih Vakfı, 1996. 

Mehmed Zeki, Kayseri Ülemâsı, İstanbul 1972. 

Mehren, August Ferdinand Michael, Die Rhetorik der Araber, Hildesheim 1970. (1853 

Kopenhang ve Viyana baslası esas alınarak yeniden basılmıştır). 

Meier, Fritz, Zwei Abhandlungen über die Naqšbandiyya, İstanbul 1994. 

Meriwether, M. L., The Notable Families of Aleppo, 1770-1830: Networks and Social Structure (doktora te- 
zi) Pennsylvania Üniversitesi 1981. 

Mitchell, J. C., “The Concept and Use of Social Networks,” Socal Networks in Urban Situations (nşr. J. 
C. Mitchell), Manchester 1969. 

Motzki, Harald, “Religiöse Ratgebung im Islam, Entstehung, Bedeutung und Praxis des muf und der 
faa,” Zcitsehrifi für Raligunswisunshaf, с. 1 (1994). в. 3-22. 

Muslu, Ramazan, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (18. Yüzyu), ikinci baskı İstanbul 2004. 

Namlı, Ali, “İsmâil Hakkı Bursevi,” DİA, XXIII, İstanbul 2001. s. 102-106. 

Ocak, А. Y., “Din ve Düşünce,” Osmanlı Medeniyeti Tarihi, 1-1 (nşr. Ekmeleddin İhsanoğlu), İstanbul 
1999, 5. 109-319. 

—, “Hıdrellez,” DİA, XVII, İstanbul 1998, s. 313-315. 

— İslâm-Türk İnançlarında Hızır Yohut Hızır İlyas Kültü, Ankara 1990. 

— Kültür Tarihi Kaynağı Olarak Menâkıbnâmeler, Anlara 1992. 

Okumuş, Ömer, “Câmi, Abdurrahman,” DİA, VII, İstanbul 1993, s. 94-99. 

Orhan Çeker, “Ebâ Said el-Hâdimi'nin Mecâmiü1-Hakâik Adlı Eseri,” Selçuk Üniversitesi İlahiyat Fa- 
'kültesi Dergisi, 8 (1998), s 42-52. 

Öcal, Mustafa, “Âmin Alayı,” DİA, Ш, İstanbul 1991, s. 63. 

Önder, Mehmet, Büyük Alim Hz. Hüdimt, Ankara 1960. 

—., Konya Maarif Tarihi, Konya 1952. 

Öngören, Reşat, Osmanklar'da Tasavvuf, Anadolu'da Süfücr, Devlet ve Ulemâ (XVI. Yüzyul), İstanbul 2000. 


334 KAYNAKÇA 


Özcan, Abdülkadir, “Beşir Ağa, Наа,” DİA, V, İstanbul 1992, 8. 555. 

Özek, Ali, “el-Keşçâf," DİA, XXV, Ankara 2003, s. 329-330. 

Özel, Ahmet, “Ali el-Kârt,” DİA, II, İstanbul 1989, s. 403-405. 

Parmaksızoğlu, İsmet, Türkiye'de Din Eğitimi, Ankara 1966. 

Peholeay, Necla/Eraydın, Selçuk, İslâmi Türk Edebiyatı, İstanbul 1975. 

Pellat, Ch., “Fatra,” Elz, Il, 865. 

Peslees, Esther, Muhammed b. “Abdahvahhab (1703-92) im Widersireit, Untersuchung zur Rekonstruktion 
der Frühgrschichiz der Wahhabiya, Stuttgart, Steiner 1993 (Beiruter Texte und Studien; с. 56). 
Reichmuth, Stefan, Islamische Bildung und soziale Integration in Ilorin (Nigeria) seit ca. 1800. Münster 

1998. (Beitrâge zur Afrilaforschung, 13). 

— “Zur Dynamik religjös-politischer Netzwerke in muslimischen Gesellschaften,” Die Welt des Is- 
lam, ХООС\У1/2 (1996), s. 145-185. 

—, “Netzwerk” und “VVelteysiem”-Konzepte zur neuzeitlichen “islamischen Welt,” und ihrer Trans- 
formation,” Die Islamische Welt als Netzwerk: Möglichkeiten und Grenzen des Netzwerkansatzes im is- 
lamischen Kontext (nşr. Loimeier, Roman), Würzburg 2000, s. 53-86. 

Керр, Richard C., The Müf of Istanbul, A study in the development of the Ottoman learned hierorchy, Lond- 
ra 1986. 

Ritter, H., “Die Mevlânafeier in Konya vom 11.-17. Dezember 1960,” Oriens 15 (1962), S. 249-270. 

Rudolph, Ulrich, Al-Mâtrfd£ und diz sunnitische Theologie in Samarkand, Leiden 1997. 

Sak, İzzet, “Osmanlı Döneminden Günümüze Hadim,” Selçuk Üniversitesi Türkiyat Araştırmaları Der- 
gisi, 4 (1997), 5. 169-180. 

Sakaoğlu, Necdet, Osmanlı Eğitim Tarihi, İstanbul 1991. 

Sareaoğlu, Fikret, “Hasan Paşa, Seyyid,” DİA, XVI, İstanbul 1997, s. 339-340. 

Sarıkaya, Yaşar, “Osmanlı Medreselerinin Gerilemesi Meselesi, Eleştirel Bir Değerlendirme Deneme. 
si (On the Decline of Ottoman Theologisal Schools, A Critical Re-assessment),” İslâm Araptırma- 
ları Dergisi (Turkish Journal of Islamic Studies), 3 (1999), s. 23-39. 

—, “Sufis und Gelehrte als Medresengründer und-patrone im osmanischen Konya (18.-19. Jahrhun- 
dert),” Der Islam, 79 (2002), s. 201-239. 

—, Medreseler ve Modernleşme, İstanbul 1997. 

—., “Osmanlı Dönemi Konya'sında Medrese Kurucusu ve Patronu olarak Sufiler ve Âlimler (18.-19. 
yüzyıllar)”, Türkish Studies, 2/1 (Winter 2007, s. 162-195. 

Savva Paşa, İslâm Hukuk Nazariyat Hakkında Bir Etüd, 1-11 (çev. Baha Ankan), Ankara 1956. 

Savvas Pacha, Étude surla théorie du Droit musulman, Bölüm 1-11, Paris, Marchal ve Billard, (editörler), 
1892. 

Schacht, J., “AbuT-Su"ad Muammad b. MuhyiT-Din Muhammedb. al-1mad Mustafa al-Imadı,” 614,1, s, 15а. 

—. “lditihad,” EJP, Ш, 1026-1027. 

—, An Introduction to ІЧотіс Law, Oxford 1964. 

— The origins of Muhammadan jurisprudence, Oxford 1950. 

Schenk, Michael, Soziale Netzwerke und Massenmedien: Untersuchung zum EinfluR der persönlichen Kom- 
munikation, Tübingen 1995, s. 3-13. 

Schimmel, Annemarie, Im Namen Allahs, des Allbarmherzigen, der Islam, Düsseldorf 1996. 


Esu SAİD EL-HÂDİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ÂLİMİ 335 


—, Denn Dein ist dos Reich, Gebcte aus dem Islam, Freiburg, 1977. 

Schmidt-Relenberg, Markus, H ren, Tanz und Ekstase nach Badraddin Ibn Salim al.Maliki: Qat al-anvâh 
A ahkâm as-sama' al-mubâh, (doktora tezi) Kiel 1986. 

Selle, F., Prozzssrecht des XVI. Jahrhunderts im Osmanischen Reich, Wiesbaden 1962. 

Shaw, Stanfor J., Between Old and New. The Ottoman Empire under Sultan Selim III, 1789-1807, Camb- 
ridge 1971. 

Shiloah, A., The Theory of Music in Arabic Writings (ca. 900-1900). Descriptive Catalogue of Manuscripts in 
Libraries of Europe and the U.S.A. (Internationales Çuellenlekon der Musik), Münih 1979. 

Sohrweide, H., “al-Ları, Muhammad b. Salah b. Djalal b. Kamal al-Ansari (or al-Nasıri),” EP, V, 682. 

Spuler, B., “Das türkische Unterrichtswesen zur Zeit der Tanzimat sowie unter Atatürk,” Festschrift für 
Emst Klingmüller, Karlsruhe 1974, s. 465- 

Sural, Mahmut, “so Yıl Önceden Bu Yana Her Yönüyle Konya,” Yeni Konya, Nr. 21 Temmuz 1975 - 13. 
Nisan 1976. 

Şahin, Haşim, “Menâkıbnâme,” DİA, XXIX, Ankara 2004, s. 112-114. 

Şahin, İlhan, “Mezraâ,” DİA, XXIX, Ankara 2004, s. 546-548. 

Şahyar, Ayşe Esra, “Zayıf Hadisle Fezâil Konusunda Amel Edilebilirlik Fikrinin Doğuşu ve Gelişimi,” 
Hadis Tetkikleri Dergisi (HTD), 1/1, 2003, s. 31-49. 

Sentürk, Recep, Narrative Social Structure Anatomy of the Hadith Transmission Network, 610-1505. Stan- 
ford University Press, 2006. 

Şentürk, Recep, “Rivâyetin Sosyal Yapısı: Hadis Rivâyet Ağının Anatomisi (610-1505),” İslâm Düşünce- 
sinde Yeni Arayışlar 1, (nşr. İlyas Çelebi), з. 173-234. 

Takım, Abdullah, Kur’ dneuegese im 20. Jahrhundert, Islamische Tradition und neue Ansâtze in Süleyman 
Ateş, “Yüce Kur'ân'ın Çağdaş Tefsiri,” Bochum 2000. 

Timur, Taner, Osmanlı Toplumsal Düzeni, 3. baskı, Ankara 1994. 

Toderini, Abbe, De La Littérature des Turcs, 1-11, Paris 1789. 

Topaloğlu, Bekir, “Mezhep” (Mezheplere Aynlmarun Dini Hükmü), DİA, XXIX, Ankara 2004, 8. 532-534. 

Tunaya, Tank Zafer, Türkiye'nin Siyasi Hayatında Batılılaşma Hareketleri, İstanbul 1960. 

Turan, Osman, Selçuklular Tarihi ve Türk İslâm Medeniyeti, İstanbul 1969. 

— Selçuklular Zamanında Türkiye Tarihi, İstanbul 1984. 

Tuş, Muhittin, Sosyal ve Ekonomik Açıdan Konya (1756-1856), doktora tezi, Ankara 1993. 

Türek, Ahmet-Derin F. Çetin, “Feyzullah Efendi'nin Kendi Kaleminden Hal Tercümesi,” TD, 23-25 
(1969-71), s. 206-207 

Uğur, Mücteba, “el-Elfiyye,” DİA, XI, İstanbul 1995. s. 29. 

—, Ansiklopedik Hadis Terimleri Sözlüğü, Ankara 1992. 

Uludağ, Süleyman, “Devran,” DİA, IX, İstanbul 1994. 5. 248-249. 

——,“Hızır” (“Tasavvuf ve Halk İnana“), DİA,XVII, İstanbul 1998. s. 409-411. 

Unan, Fahri “Bir âlimin Hayat Hikâyesi ve Klâsik Osmanlı Eğitim Sistemi Üzerine,” Osmanlı Tarihi 
Araştırma ve Uygulama Merkezi Dergisi, 8 (1997), s. 365-391. 

— “Dinde Tasfiyecilik Yahut Osmanlı Sünniliğine Sünni Muhâlefet: Birgivi Mehmed Efendi,” Türk 
Yurdu, 36 (Ağustos 1990), s. 33-42. 

Uyar, Veli Sabri, “Konya Bilginleri,” Konya Mecmuası, 118-140 (1948-1950). 


336 KAYNAKÇA 


Uysal, Abdulbaki, Kösec Ahmed Trabzon! ve Silsilet01-Hâcegön ft 4441: Ubüdiyyeti1-A'yan Adlı Eseri (dok- 
tora tezi), Van 2002. 

Uz, M. Ali, “Konya ve çevresinin Türkleşmesi - İslamlaşması ve ilmin yayılmasında rolü olan bazı ilim 
adamı ve mutasavvıflar,” Yeni İpek Yolu Konya, 4 (2001). s. 61-64. 

Uz, M. Ali, Baha Veled'den Günümüze Konya Âlimleri ve Velileri, Konya 1993-1995. 

Uzun, Mustafa, “Fevzi Efendi, Edirne Müftüsü’, DİA, XII, İstanbul 1995, s. 506-509. 

Uzunçarşılı, İ. Hakkı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilâtı, 3. baskı, Ankara 1988. 

—, Osmanlı Tarihi, Ankara, Türk Tarih Kurumu, 1959. 

Ülken, H. Ziya, Türkiye'de Çağdaş Düşünce Tarihi, İstanbul 1992. 

Vajda, G., “Ibn Dirham, Dja'd,” EJP, Ш, s. 747-748. 

Voll, J.O., “Muhammad Hayâ al-Sindi and Muhammad Ibn “Abd al-VVahhab: an analyses of an intellec- 
tual group in eighteenth century,” BSOAS, 38 (1975), 5. 32-39. 

Watt, William Montgomery, Der Islam, 1-111, Stuttgart, Kohlhammer 1980-1990. (Die Religionen der 
Menschheit, 25). 

Webster, D. E., The Turkey of Atatürk, Social Process in the Turkish Reformation, Philadelphia 1939. 

Yaşaroğlu, Kâmil, “Mecâmiu'l-Hakâik,” DİA, XXVIII, Ankara 2003, s. 217. 

Yavuz, Salih Sabri, “İsferâyini, Ebü İshak,” DİA, XXII, İstanbul 2000, 5. 515-516. 

Yavuz, Yusuf Şevki, “Amentü,” DİA, Ш, İstanbul 1991, s. 28-30. 

— “Beyzâvi,” DİA, VI, İstanbul 1992, s. 100-103. 

—  “Halku'Kur'ân,” DİA, XV, İstanbul 1997. s. 371-375. 

Yayla, Mustafa, “Hâdimi, Ebü Said,” DİA, XV, İstanbul 1997. s. 24-26. 

Yazıcıoğlu, M. Sait, Mütürfdf ve Nesefi'ye Göre İnsan Hürriyeti Kavramı, İstanbul 1992. 

Yeprem, M. Saim, İrâde Hürriyeti ve İmâm Mâtürtdi, İstanbul 1984. 

Yılmaz, Mustafa, Bozkır ve Çevresinin Tarihi Coğrafyası (doktora tezi), Konya 1990. 

Yılmaz, Necdet, “XVII. Yüzyılda Ulemâ-Meşâyih Münâsebetleri,” www.osmanlı.org.ir 

Yola, Şenay: Schejch Nureddin Mehmed Cerrahi und sein Orden (1721-1925), Berlin 1982 (Islamkundlic- 
he Untersuchungen, 71). 

Yurdagür, Metin, “Fetret,” DİA, XII, İstanbul 1995, s. 475-480. 

Yücer, Hür Mahmut, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (19. Yüzyıl), 2. baskı, İstanbul 2004. 

Yüksel, Ahmet Turan, “Hadimi Hz.'nin Hayatı, Eserleri ve Yaşadığı Dönem,” Hz. Hadimiyi Anma 
Sempozyumu, Hadim 2000. 

Zehra Durmuş, “Feyzi Haha ile Ropörtaj,” www.ada.com.tr/aal/ada/mayis97/zehra.htm. 

Zilfi, Madeline С. “Elite Circulation in the Ottoman Empire, Great Mollas of the Eighteenth Century,” 
Joumal of the Economic and Social History of the Orient, XXV1/3, s. 318-364. 

—, “The Kadizadelis, Discordant Revivalism in Seventeenth-Century Istanbul,” Journal of Near Eas- 
tem Studies 45/4 (1986), s. 251-269. 

— The Politics of Piety-The Ottoman Ulema in the Postclassical Age (1600-1800), Minneapolis 1988. 


EBU SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 337 


WEB SİTELERİ 


hitp//shell.spar.net /islam (4.1.2001) 
hitp//shell.spqr.net/islom /tawhid4 html 
http//sunnah.org/history/Scholars Шт arabi.htm 
http/Avww.tarihvokfi.org.tr (12.4.2002). 
www.beyan.com.tr 
www.hadim.selcuk.adu.tr english /hadirn2.htm 
www.hizmetbooks.org 
www.konya.gov3r/Turizm/etkinlikler 

лали kültür gov.tr /portol 
www.osmanlimzdeniyeti.com /makaleler /s0syal-hayat/Osmanli-Sosyal-Muesseseleri.html 
www.wikipedia.org (“tabak” maddesi). 


338 


KAYNAKÇA 


Ab 


DİZİN 

Abbasiler 30 

Abdulhâlik Gucduvâni 180 

Abdullah (Dutmasılı Dolu) 75 

Abdullah (Şeyhülislam) 79 

Abdullah b. Hasan (Çankırılı) 236 

Abdullah b. Salih 257 

Abdullah Bosnavi 120 

Abdullah Efendi (Alanyah) 231, 234 

Abdullah Efendi (Antepli Muhakkık) 259, 261 

Abdullah Efendi bkz. Hâdimi, Abdullah Efendi 

Abdullah Efendi (Erzurumlu) 199, 220, 231 

Abdullah Efendi (Kara, Alâilli) 198 

Abdullah Efendi (Kayyunzade) 200, 208, 217-218 

Abdullah Efendi (Tarsuslu) 200, 236, 264 

Abdullah Efendi 203-206, 261 

Abdullah en-Necib b. Muhammed b. Şaban 259 

Abdullah Eczurümi bkz. Abdullah Efendi (Erzu- 
rumlu) 

Ab-dul-lah et-Tar-sü-si bkz. Ab-dul-lah Efen-di 
(Tar-sus-lu) 

Abdullah Vahdi Efendi (Мий) 207, 248 

Abdullatif Efendi (Uluborlulu) 200 

Abdurrahman b. Ahmed (Sanıhanlı) zoo, 234- 
235 

Abdurrahman Efendi (Amidli Nakşi şeyhi) 198, 
214, 235 

Abdurrahman Efendi (Hac, Erzincanlı) 206-207 

Abdurrahman Efendi (Eşenlerli, Seyyid) zoş 

Abdurrahman Efendi (Seyyid, Köse Müftü) 46-47 

Abdurrahman Efendi (Kuyucaklı) 209, 226 

Abdurrahman el-Aydarüs 121 

Abdurrahman el-Ensari 202 

Abdurrahman Paşa 269 

Abdurrahman Sakkâf 118 

Abdülahad Mehmed Efendi (Müftü) 207, 248 

Abdülbâki Efendi (Müderris) 209 

Abdülbâsir Efendi (Konyah) 133, 205, 266 

Abdülhâdi Efendi (İşelli) 199, 235 

Abdülhamid, 1. 214, 208, 215, 225, 252 


EBU SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BiR OSMANLI ALİMİ 


Abdülhamid, IL 262 

Abdüllatif Efendi (Uluborlulu) 235 

Abdülmecid (Sultan) 259, 278 

Abdürrauf el-Münâvi 277 

Adüni, İsmail b. Muhammed 117, ızı 

Adana 143, 237. 273; Vilayeti salnâmesi 265 

Adıyaman 232 

Âdiliye Medresesi 117 

Afrika 239, 255 

Afyoakarahisar 252 

Ahi Çelebi 65 

Ahmed b. Ahmed 108, 251 

Ahmed b. Bedreddin 198, 236 

Ahmed b. Hanbel 118, 120, 137 

Ahmed b. Hasan (Ürgüplü) or, 200, 218, 226-231 

Ahmed b. İsmail (Çorumlu) 198-199 

Ahmed Bey (Miralay) 246 

Ahmed Cevdet Paşa 20, 208, 213, 225, 263-264 

Ahmed Efendi (Akşehirli) 199, 237 

Ahmed Efendi (Çorumlu İsmail Oğlu) 235 

Ahmed Efendi (İlmi) 192-195 

Ahmed Efendi (Trabzonlu, Kösec) 98-99, 242, 
257 

Ahmed Efendi (Nilaarlı, müderris ve müftü) 228 

Ahmed Efendi (Samsun müftüsü, Hacı) 228 

Ahmed Efendi (Tarsuslu) 200 

Ahmed Efendi (Tatar) 260 

Ahmed Efendi bkz. Ahmed b. Hasan (Ürgüplü) 

Ahmed el-Hâdimi (Hâdimt'nin torunu) 205, 247 

Ahmed et-Trabzoni bkz. Ahmed Efendi (Trab- 
zonlu, Köser) 

Ahmed Hamdi Şirvâni 264 

Ahmed Hulusi b. Mustafa (Найт) soyundan) 4:4 

Ahmed Paşa (Arac Osman Paşazade) 208 

Ahmed Paşa (Çelik Paşazade) 269 

Ahmed Paşa Medresesi 218 

Ahmed Rüştü Efendi (Ispartalı) 207, 248 

Ahmed Süzi Efendi 99 

Ahmed Ziyaeddin Gümüşhanevi (şeyh) 257 

Ahmed, 1. (Sultan) 65 

Ahmed, Ш. (Sultan) 8, 287 


339 


Akâld Risâlesi 53 

Akâid-i Nesefi 68, 203 

Akçiçek, Abdülkadir 267 

Akhisar Kütüphanesi 219 

Akif Mustafa Efendi (Amasyalı) 73, 75, 227 

Akifzade 18, 74:75, 91, 121, 217, 225, 227-228, 
230-235, 252, 259 

Aksaray 143 

Akşehir 215-216, 237, 256 

Alaaddin (Selçuklu Sultam) то 

Alaaddin Buhâri 182, 184 

Aladağ то 

Alani mezrası 78 

Alanya то 

Ali (Hz.) 31-33, 43, 90, 102, 119, 132 

Ali b. El-Hac Ömer (Ereğlili şeyh) 35, 37, 40 

Ali Cemali 179 

Ali Efendi (Antepli Tatar) 234 

Ali Efendi (Çarşambah) 228 

Ali Efendi (Güzelhisarlı) 199, 232 

Ali Efendi (Kulalı) 199, 208, 219 

Ali Efendi (Mucurlu) 209 

Ali el-Kâri 82, 84, 118, 138, 182, 186, 192, 194 

Ali el-Muradi 121 

Ali en-Nisâri 143, 145 

Ali Paşa (İçel Valisi) 270 

Amasra 226 

Amasya 73-74, 200, 226-229, 231, 237, 242 

âmentü 53, 67; gemisi 53 

âmin alayı 54. 274 

Anawati, Georges C. 255 

Ankara 103, 200, 223, 226, 231-232, 237 

Antâki, Muhammed b. Yusuf 198 

Antakya 232 

Antâli, Muhammed b. Yusuf (Müftüzade, Ayaklı 
Kütüphane, Antalyalı) 198, 205-208, 210-211 

Antalya 237, 273 

Antep 213 

Arâ'is 83, 87, 196, 227, 239, 260 

Arâ'isü'lenzâr ve nefš'isü'l-ebkár 110, 259 

Arâ'lsü'n-nefâ'is по, 259 


340 


Aristo 86 

Ashâb-ı kehf 256 
Asikalâni, İbn Haser 39, 67, 71, 162 
Asr Suresi 214 

Aşure 55 

Ateş, Süleyman 110 
Avâmil 59 

Ayasofya 125, 128-129, 287 
Aydın 46, 238, 248, 269 
Ayete1-kürsi 119, 122, 256 
Ayrana, Mürsel 272 
Azimet 168-169 

Aziz Mahmûd Hüdâyi 257 


Babisi, Muhammed (Amasyalı) 198 

Bağdâdi, Mevlânâ Hâlid 245 

Bağdadi, Bekir Sıtkı b. Ahmed (Nalbantzade) 257 

Bağdat 89, 178 

Bahaaddin Efendi 245 

Bakara Suresi 209 

Bardakçı, Cemal 250 

Battal Gazi Mesiresi 222 

Bâyezid Câmii or 

Bâyezid, II. (Sultan) ro 

Bâyezid-i Bistâmi тот 

Bed-i besmele cemiyeti 54 

Begavi (İmam) 36, 39, 60, 70-71 

Berika 57, 80, 83, 88, go, 96, 108, 112, 114, 124, 128, 
132, 146, 157, 162, 164, 176, 179, 182, 190-191, 
196, 224, 239, 251, 253-255, 271, 278, 287 

Beşir Ağa 123-127, 267-269 

Beyânü mevzuâti'l-ulüm 81 

Beyzâvi (Kadı) 72, 81, тоб, 114, 139, 140. 145, 216, 
268, 277; tefsirleri 65, 110, 203, 215, 230 

Bid'at 8-9, 14, 85, 93, 146-149, 152, 168, 170, 172, 
175, 178, 180, 253; 4 seyyie 159 

Bilmen, Ömer Nasuhi 110, 157, 265, 287 

Birgivi (Mehmed Efendi, İmam) 53, 66, 82-83, 
88, 95, 106, 108, 114, 124, 146-147, 149, 163- 
167, 178, 194, 253, 268, 277 

Bişr el Marisi 135 


KAYNAKÇA 


са 


Da 


Bişr el-HAfI 191 

Bizans ro 

Bolay mezrası 78 

Bozlar 207, 273 

Buhâra.49 

Buhâri 35-40, бо, 65, 71,74, 118, 166, 192-194, 203 
Buhâri, Ubeydullah b. Mesüd ışı, 145 
Burdur 234, 238 

Bursa 266; Kadılığı 219 

Bursevi, İ. Hakla 72 

Büyükkörükçü, Tahir 272 


Ca'd b. Dirhem 135 

Calllet, Jean François zır 

Câmi'u's-sağir 35-36, бо, 71 

Cami-i Kebir 250 

Ceberti 41 

Cebr, cebr-i mutavassıt 141-142 

Cebriye 139, 142 

Cedid Medresesi 266 

Cehm b. Safvân 135 

Cehmiye 133 

Celvetiye 257 

Cerrâhiler 178 

Cevdet Paşa (bak. Ahmet Cevdet Pasa) 

Cerrâhi, Nureddin 178 

Cezbe 66 

Cihet imtihanı 208 

Cürcâni, Seyyid Şerif 68-69, 82,87, 136, 184-185, 
268, 277 

Cüveyni (İmam Harameyn) 90, 139-140 


Çakmakiye Medresesi 38 
Çanları 217-218, 237 

Çetiner, Burbaceddin 253-254 
Çile 66 

Çivizade Mehmed Efendi 180 
Çul dövüşü 56 


Oörendevi, Ömer Rızâi 98-99 
Dârü'l-badis 71 


Dâru'lilm sı 

Dârü't-ta'lim sI 

Dâvud Efendi (Kara) 75 

Descâl 192 

Delâilü'i-hayrât 82, 268 

Denizli 248, 266 

Dersiye-i Muhsinzade Medresesi 209 
Derviş Efendi (Termeli, Наа) 228 
Devran 14, 115, 177, 178-180 

Dewvâni, Celaleddin 65, 82, 119, 143, 145, 268, 277 
Divân (Şirâzi'nin) 126 

Diyarhalar 143, 231-233, valiliği 268 
Dürer 70, 109, 112, 114, 229-230 


Ebu Bekir (Hz.) 32, 102, 132 

Ebu Bekir b. Mustafa b. Ali roo, 236 

Ebu Bekir Efendi (Gümüşhaneli) 231 

Ebu Dâvüd 38, 85, 118 

Ebu Hanife 68, 84, 97, 102, 120, 121, 132, 134, 
136, 144, 151, 154, 180, 277 

Ebu Mansür el-Matüridi (bkz. Matüridi) 

Ebu Muhammed Bayram Efendi 73 

Ebu Nuaym Ahmed (Hâdimi'nin kardeşi) 28-29, 
4750.74 

Ebu Yusuf 97, 135, 154, 277 

Ebubekir Çelebi 242 

Ebubekir Sami Paşa 245 

Ebu'l-Berelet Hafizerldin en-Nesefl (bkz. Nesefi, 
İmam) 

Ebussuud Efendi 72, 81, 96, 145, 176, 179, 186, 
268,277 

Edirne 248 

Efalü'l-ibad 143 

Eğirdir 269, 270 

Ehl-i bâtın 13 

Ehl-i hadis 135, 137 

Ehl-i Sünnet 48, 67, 84, 121, 132-134, 137, 147. 
167, 171, 173 

Ehi-i zâhir 13 

Ekmel Yayınalık 255 

Ебуе 71 


Еви SAİD EL-HADİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BiR OSMANLI ALİMİ 341 


Eb 


ЕШЫЗ 52, 53, 57, 76 

Emeviler devri 139 

Emeviye Camii 117, 214 

Emin Ağa 246 

Emin Efendi (bkz. Hâdimi, Muhammed Emin) 
Emin Efendi (Müftü) 246 

Emrud 78 

Emsile 59 

Enderun mektebi 218 

Eaderün-u Hümâyün 214 

Eavârü't-tenzil ve esrâru't-te'vil 72, 215, 216 
Envarü”t-tenkih 145 

Ermenek 207, 269 

Erzincan 199, 207, 233 

Erzurum 199, 220, 269 

Es'ad b. Halil 214 

Esat Coşan Grubu 278 

Esireddin el-Ebheri 62, 68, 82,87 

Eşari, Ebu'l Hasan Ali b. İsmail 133, 144, 147 


Eşari (Mezhebi) go, 120, 134, 136, 139, 140-141, 


143, 144, 147 
Esenler 46, 50 
Étude sur la theorie du Droit musluman 261 
Eyüp 161 
Eyyühe'i-veled 109, 176, 251 
Eyyühe'i-veled şerhi 182 


Fahreddin Kâdihân (Fetâvâ &âdhân) 82 
Falaka 56 

Farsşa бо, 74 

Fatıma Sultan Medresesi 209 
Fatih Camii 66 

Fatiha 43, 44, 118, 214, 255, 271 
Fatihai şerife 128-129 

Fatma Hanım 29, 46, 50 

Felak Suresi 169 

Felsefe 68, 87-89, 108 

Fenê 174, fî’ l-lah 177 

Fetâva't Tâtârhâniyye 122, 175, 180 
Fethü'l-kâdir 175 

Fetret120 


342 


Feyzi Efendi (İçelli) 207 
Feaâilü'l-ezkâr 236 
Fezyullah Efendi 75 
Firâzâbâdi, Muhammed 184 
Fıkh-ı Ekber 68, 121 

Fırka-i nâciye 133 

Fusül-i Bedâyi' 69 
Fusüsu?-hibem 181, 185 
Fühuh3tu"1-Meklriyye 181 


Gazali (İmam) 83, 87, 89, 109, 158, 176, 194-195, 
204, 251, 268, 277, geleneği 87 

Gedikzade, Abdüllağdirer-Rümi 40-41, 197 

Gelenbe 210 

Gelenbevi, İsmail b. Mustafa 121, 199, 208, 210- 
212, 286 

Göncüzade, Muhammed Kasım (Seyyid) 206 

Gözübüyük, Ahmet Hıfzı (torun) 223 

Gözübüyülzade 200, 221-223 

Güzelhisar 232, 234, 261 

Güzelhisari, Mustafa b. Muhammed 206, 261, 248 


Hâcegi Muhammed Bâki 173 

Hâeeği Emkenegi 173 

Наа Pilavı 55, 274 

Hadımlı, Kemal 250, 271 

Hadim Belediyesi 271-272, 287 

Hadim Camil 102, 250 

Hadim Kütüphanesi 126, 268, 271 

Hadim Medresesi ır, 126, 221, 235, 238, 246, 
248, 250, 266, 275 

Hâdimi Günleri 272 

Hâdimi, Abdullah Efendi 199, 203-206, 247 

Hâdimi, Abdülhalim Efendi 199, 201, 207, 247 

Hadimi, Ali Efendi 199, 201, 206, 247 

Hâdimi, Muhammed Efendi 199, 201, 206, 247 

Hâdimi, Muhammed Emin 199, 201, 206-207, 
247 

Hâdimi, Muhammed Safd 199, 201-203, 247 

Hâdimi, Mustafa Efendi 199, 201, 247 

Hâdimi, Numan Efendi 199, 201, 247 


"KAYNAKÇA 


Ga 


Ha 


Hadimi'yi Anma Sempnzyumları 17, 272 

Hadimoğlu, Ahmet Sait 286 

Hadimoğlu, Mehmet 271 

Hafiz Efendi (Balıkesirli) 235 

Hakikat Kitabevi 254-255 

Halebi, Burhâneddin İbrâhim b. Muhammed 
69-70, 82, 96 

Halep 145 

Halıcı, Feyzi 270 

Halidiye 245, 248, 257 

Halil Efendi (Akhisarlı) 198, 237 

Halil Efendi (Akviranlı) 199 

Halil Efendi (Kara) 226 

Halil Efendi (Malatyah, Kazanaasde) 203, 248 

Halil Efendi (Tireli) 200, 232 

Halku'l-Kur'ân 136-138 

Halvetiyye 13, 66, 95, 169, 175. 178, 242 

Hanafi (Mezheb) 96-97. 145, 154-155. 176, 180, 
194-195, 264, 276-278 

Hanbaliyye 136 

Hanif İbrâhim Efendi 260 

Hareket-i dahil 209 

Haremeyn 202, 260, kadısı 203, mevleviyeti 65, 
276 

Hâriciyye mezhebi 134 

Harput 201, 232 

Hasan b. Ziyâd 97, 154 

Hasan Efendi (Canikli) 228 

Hasan Efendi (Müft0)) 248 

Hasan Efendi (Pirtuğanda naibi) 126 

Hasan Paşa (Seyyid) 268, 269 

Hasan Üskübi (Hafız) 286 

Hasbi Süleyman Efendi (Erzincanlı) 199 

Haşiye “ali Dürreri”1-hükköm 109 

Haşiye “ай süreti”1-Fatiha li'l-Beyzâvi 65 

Haşiye ‘alê tefsiri süretiT-İhlis li'bni Sini 111 

Hâşiye 'ale'İ-Mir'ât 35, 50 

Hâşiye alâ şerhi'- Akâidi'n-Nesefyye 145 

Haşiye ale'i-Celâl 218 

Haşiye ale'l-Hayâli 218 

Haşiye ale't-Tekzib 218 


Haşiyei Adab-ı Miri 218 

Hâşiye-i Fenâri 218 

Haşiye-i Tecrîd 

Hâşiyetü'ttecrid 68, 82 

Haşr Suresi 169 

Науан, Şemseddin Ahmed 68, 82, 141, 144-145, 
203, 277 

Hâzim Efendi 192-193, 195 

Hediye Hanım 29, 45-46, 50 

Hıdırellez ror 

Hızır 106, 131, 191-195, meselesi 190 

Hızır Bey 65, 144 

Hızır Paşa Medresesi 228 

Hicaz 55, 116, 118, 124, 197, 214 

Hidâye 69, 70, 96 

Hidâyetü’l-hikme 68, 82 

Hikmetüi'l-ayn 82 

Himmet Efendi 266 

Hûrî, Osman b. Muhammed 199 

Huzur Dersleri 49, 128, 209, 211, 213, 214, 215, 
216, 220, 226, mukarrirliği 238, 276 

Hüsameddin Каб 62 

Hüseyin Efendi (Muhakkık, Tatzade) 199, 234 

Hüseyin Efendi (Şeyhülislam Ahizade) 159 

Hüseyin Vehbi en-Nakşibendi 257 


Ilgın 61 
Isparta 207, 231, 238 


İbn Abbâs 81, 268 

İbn Asâkir 194 

İbn Beamâz 179 

İbn Furak 140 

İbn Haeer el-Heystemi 87 

İbn Haldün 158 

İbn Hazm 118, 134 

İbn Hümam 118, 175 

İbn Kayyim el-Cevziyye 14, 120, 192 
İbn Kemâl 81-82, 106, 185. 277 
İbn Mâce 38, бо 

İbn Melek 264 


EBU SAİD EL-HÂDİMİ: MERKEZ İLE TAŞRA ARASINDA BİR OSMANLI ALİMİ 343 


İbn Nüceym 157, 185 

İbn Sina ur, 115, 203, 214 

İbn Teymiyye 14, 120, 149, 178, 182, 192 

İbnü'l Hümâm 118, 120, 175 

İbnu'l-Arabi 66, 131, 181-182, 184-189, 230, 258, 
278 

İbnü'l-Cevzi 138 

İbrahim b. Edhem 191 

İbrahim Efendi (Dikici Abdülbakirzade) 246 

İbrahim Efendi (bkz. Gözübüyükzade) 

İbrahim Efendi (Laz) 227 

İbrahim Efendi (Tokatlı, Kara) 228 

İbrahim Efendi (Uluborlulu) 200, 234-236, 245 

İbrahim Efendi (Hâdimi'nin hocası) 58, 60-61, 
63, 76 

İbrahim Paşa Medresesi 209 

İbtidâ-i hâriç 64 

İcazet 36; merasimi or, 246; törenleri 90-92, 274 

İctihad 150-151, 153-155, 158, 255; kapısı 115 

İçel 237, 266 sancağı mutasarnflığ 268 

İci, Adudeddin 68, 82, 133, 136, 138, 277 

İdadiye 26; 

İhlas Grubu 254, 278 

İhlas Suresi 115, 122, 169 

İhyâ 82, 204, 268 

İlahi 55, 178 

İlham 157-158, 159, 184, 187 

Ülişkiler ağı analizi metodu 23-25 

İlmi Ahmed Efendi (bkz. Ahmed Efendi (İlmi) 

İlm-i bâtın 266 

İlmihal 53, 57, 76, 84, bilgileri 53, 57. 84 

İlmiye (hiyerarşisi, sistemi, teşkilatı) 9, 11, 26-27, 
47, 49:50, 58, 74, 80, 121, 201-203, 208- 
209, 212, 215, 219-221, 237-238, 274, 280 

İlyas 191, 192, 194 

İmam Ca'fer es-Sâdık 43, 173 

İmam Muhammed 277 

İmam Şafii (bkz. Şafii) 

İmam Yusuf 154 

İmam Züfer 154 


İmamiyye 121 


344 


İnsan-ı kâmil тог, 176-177, 187 

İplikçi Medresesi 143 

İrade-i cüz'iye 141 

İrfaniye Medresesi 205 

İSAM Kataloğu 251 

İSAM Kütüphanesi 19 

İsferâyini, Ebu İshak 139-140, 143 

İslsenderâni, İbn Ataullah 193 

İsmail (Hadim nâibi Mevlânâ) 79 

İsmail b. Mustafa el-Gelenbevt (bkz. Gelenbevi) 

İsmailiye 157-158 

İsrâili, Şaban b. İshal 159 

İstanbul 12-13, 26, 47, 57, бо, 63-64, 73, 76. 79- 
80, тоо, 109, 115-116, 123-124, 127-128, 145, 
159, 192, 201-202, 205-213, 215, 218-221, 
226, 238, 242, 249, 252, 257-258, 260-262, 
266, 268-270, 274-275, 278-279; elyazma 
kütüphaneleri 104; kütüphâneleri katalogla- 
п 103; medreseleri 69, 71-72; müftüleri 267; 
ulemâsı 87, 129 

İstanbul/İskenderpaşa 255 

İstitâat 140 

İşrâkiyye 66 

İzhâr 59, 231 

İzmir 232, 234, 237 


İzzi (tarihçi) 59, 64, 66 


Kâbe 42, 117, 179, 246 

Kaderiyye 133 

Каф İyâz 36, 39-40, бо, 70, 71, 230 

Kadızâde-i Rümi 69, 82 

Kadızadeliler 13, 14, 159, 163, 164, 175,277 

Kâdihân 69, 96, 120, 237 

Kâdimir (Hüseyin b. Mufnuddin el-Meybüdi) 69, 
145 

Kâdimir 145, 184, 231; Kâdimir şerhi 145 

Kadiriyye 66, 178 

Fafirün Suresi 169 

Kafkasya 239 

Kâğrthane zır 

Kahire 74,202, 252-253 


KAYNAKÇA 


Kahraman Үаушап 253 

Kahve 148-149, 159-163, 235 

Kapu Camii 47 

Karaağaç (Aydın) 46 

Єагасаћіѕаг mezrası 78 

Karacasadık 35, 45 

Karahisar 215 

Karaman 200, 233, 237, 256 

Karamanlı (Konevi), Süleyman Efendi 200 

Karatay Medresesi 60 

Kars 201 

Kart, Atilla 273 

Kasapzade 227 

Kaside-i Bürde 82, 203 

Kastamonu 231, 233 

Katibi, Necmeddin Ömer 62 

Kayseri 143, 216, 217, 222-223, 226-237 

Kayseri, Kasım b. Muhammed 216 

Kazabadi, Ahmed ız, 20, 25-26, 37, 47. 50, 58, 63- 
67, 73-76, 129, 208, 210, 227, 279 

Kazvini, Necmeddin 82 

Kehf Suresi 190 

Kemalpaşazade 120, 179 

Kemhaccizade Mustafa Efendi Medresesi 65 

Kenzu'ddakdik 96 

Kerramiyye 134 

Kesb 140-142, 144 

Keşf 14, 166 

Keşşâf (Tefsir, Zemahşerf"nin eseri) 72, 81 

Keşşâf Ömer Efendi (müderris) 209 

Kevâkib-i seb'a 69, 71-72 

Kırdat-ı seb'a 216 

Kırkağac 224 

Kilis 232 

Kitibü”1-mecmü 19, 75, 225-226 

Konevi, Abdülkerim Efendi 213 

Konevi, Halil Efendi (S0) zoo, 213 

Konevi İsmail Efendi (HAfiz) 200, 208, 212-215 

Konevi, Mustafa Efendi 200, 208, 219 

Konevi, Velieddin Efendi (Alsşehirli) 198, 236 

Konya Yusufağa Kütüphanesi 22, 104, 250 
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Kotku, M. Zahid 255 

Kudret 141-143 

Kudüri, Ebu'l-Hüseyin b. Muhammed 69, 70, 
82, 96 

Kudüs Mevleviyeti 218-219 

Kurrâ Efendi 200, 233 

Kuşeyri (mutasavvıf) 82, 178, 191 

Kuşeyri Risalesi 180 

Kutup 32, 100-103, 108,252, 266, 267 

Kuyucak 226 

Küçük Hafiz Efendi (Balıkesirli) 199 

Kütüb-i sitte 35, бо, 70-71, 81, 268 


Kütüphane-i Hümayun hocalığı 65 

Lârende 193 La 
Lâri, Muhammed 69, 82, 143, 145, 277 

Leklsâns, İbrahim 39 

Maarif Nezâreti 252, 259, 264, 266, 278 Ma 


Mahalle mektebi sı, 52, 56 

Mahmud Efendi (Halepli) 234 

Mahmud, 1. (Sultan) 116, 122-123, 125, 127-129, 267 

Mahmud, II. (Sultan) 221 

Majlis al-Ulema of the Italian Müslim 
Association 258 

Makkâri, Şihâbeddin Ahmed 38-39, 50 

Mali 255 

Malik (İmam) 39, 70, 149 

Maliki (Mezhebi) 39, 86-87, 180 

Manisa 232, 232, 234, 237, 238, 248 

Mar'rüf-i Kerhi ror 

Maraş 269 

Maraşi, Mustafa 213 

Matüridi (İmam) 120, 133, ilahiyatçılar 277 

Matüridiyye 134. 140, 142-143 

Maybübi, Ubeydullah b. İbrâhim (Sadrüşşert'a) 70 

Mecâmi'ül-hakâik 83, 92, 109, 149150, 153, 155, 
157,196, 206, 224, 236, 239-240, 248, 260- 
261, 263-265, 278, 287, 196 

Mecelle 93, 149, 157, 261, 264, 287, Cemiyeti 
263, komisyonu 240 
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Mecmü'atü'r-resâil 112, 133 

Medâris-i semâniye 79 

Medine 40, 41, 116-118, 121, 203, 246 

Medrese-i Cedide 202 

Mehmed (Fatih Sultan) 79 

Mehmed Ağa (Hacı) 246 

Mehmed Efendi (bkz. Birgivi) 

Mehmed Efendi (Kadızade) 13 

Mehmed Esad Efendi (Şeyhzade) 222 

Mehmed Hilmi Efendi (Karahisarlı) 252 

Mehmed Râşid Efendi 221 

Mehmed Rerâi 252 

Mehmed, 1. (Sultan) 182 

Mehmed, IV. (Sultan) 14 

Mekke 116-117, 131, 125, 214, 242, 246, Кайф 
209, 219, ve Medine kadılığı 202-203, 238 

Мека, Ebu Tâlib 194 

Melahide 157-158 

Melâmiyye 178 

Menâifi'u'd-dekâ'ik fi şerhi Mecâmi'i'l-bakâ'ik 
206, 261 

Menâkıbi Ebi Sa”id el-Hidimi 224-225 

Merginâni, Burhâneddin 70, 96 

Mersin 207 

Merzifon 73 

Mesâbih 36, 39, бо, 70-71 

Memevi (Mevlin3”nm) 82, 126, 268 

Mevlânâ, Celaleddin Rumi 82, 126, 242, 268, 
dergâhı postnişini 47 

Mevlân3 Hacı Ali Paşa (İçel ve Alanya Mufasarn- 
fı) 246 

Mevleviye 178, 243, 357 

Mezraa 78-79, 115 

Mezraadâr 78, 243 

Матай! İlmihal 53 

MiftihnrT-ulüm 62 

Mirâtü'kusül 49, 70, 92, 261, 263-264 

Molla Câmi 59, 182-184 

Molla Fenâri 62, 182 

Molla Hüsrev 35, 49, 70, 82, 92, 109, 229, 260- 
264 
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Mora зп 

Muhammed (Hz.) 30-31, 52, 70, 82, 86, oo, 95, 
102, 119-120, 133-134, 146-148, 150-153, 165, 
173, 175, 177, 180, 185, 193 

Muhammed Efendi (El-Hac, Hâdimf'nin torunu) 
247 

Muhammed (İmam) 153-154 

Muhammed b. Abdülvehhab o, 116, 118 

Muhammed b. Ali (Karamanlı) 170-173, 200, 233 

Muhammed b. Hasan (Çankırı) 199 

Muhammed b. Muhammed (Çerkeşli) roo, 236 

Muhammed b. Mustafa el-Kangırî (Çanlnnh) 206 

Muhammed b. Ömer (Kozanlı) 200, 236 

Muhammed b. Süleyman b. Süleyman (Kırkağaç- 
lı, Hâdimi'nin talebesi) 18, 100, 200, 223- 
225, 285 

Muhammed üahieddin Nakşbend 173, 204 

Muhammed Efendi (Amasyalı, Hacı) 252 

Muhammed Efendi (Amasyalı) 74 

Muhammed Efendi (Bozlarlı) 207 

Muhammed Efendi (Çeşmecizade, Burdurlu) 
199, 220, 234 

Muhammed Efendi (İzmirli) 199, 220, 232 

Muhammed Efendi (Karalı) 200, 235 

Muhammed Efendi (Kaşaklılı) 200, 235 

Muhammed Efendi (Maraşlı, Palabıyık) 209 

Muhammed Efendi (Niğdeli) 227 

Muhammed Efendi (Yalvaçh, Hacı) 200, 220, 232 

Muhammed Emin (Zağferâni) 200, 236 

Muhammed Emin (bkz. Hâdimi, Muhammed 
Emin) 

Muhammer Emin Efendi (Antakyalı) 220, 232 

Muhammed Emin Efendi (İstanbullu) 199, 236 

Muhammed Fevzi Efendi (Edirne Müftüsü) 
207, 248 

Muhammed Kudsi Efendi 245 

Muhammed Murad Buhâri (Nakşi, Şeyh) 28, 41- 
42, 44:45, 49:50, 99, 277 

Muhammed Münib Efendi 167, 213, 256 

Muhammed Said (bkz. Hâdimi, Muhammed Said) 

Muhammed Said (Hâdimi'nin torunu) 248 


KAYNAKÇA 


Muhammed Zeyuelabidin b. Ali 256 

Muhammediyye (Yazıcızade'nin) 82, 268 

Muhammed b. Hasan 97 

Mubhtasar-ı Müntehâ 69, 231 

Muhyiddin Muhammed Efendi (Şehzade) 121 

Ми Efendizade Mehmed Behcet Efendi 221 

Murad, IV. (Sultan) 159 

Muradi (Suriyeli müellif) 117, 160, 212-214 

Murakabe 14, 31-33, 174, 176, 186-187 

Mûsa (Hz.) 190-191 

Müsa b. Mustafa (Niğdeli) 200 

Musıla-i sahn 213 

Mustafa b. Hüseyin (Kadınhanlı) 200, 236 

Mustafa b. Mahmud es-Seki 65 

Mustafa b. Mustafa (Niğdeli) 237 

Mustafa Efendi (Adalı) 204 

Mustafa Efendi (Bolulu) 199 

Mustafa Efendi (Derviş) 74 

Mustafa Efendi (blz. Hâdimi, Mustafa Efendi) 

Mustafa Efendi (Kara Hacı, Hâdimi'nin babası) 28- 
29, 33-37, 39:42, 44-46, 50, 58, бо, 64, 76, 78- 
79. 99, 188, 189, 247, 277, 279, çalışmalar 49 

Mustafa Efendi (Hamidizade) 212 

Mustafa Efendi (Harputlu Seyyid) 232 

Mustafa Efendi (Müftü Said Efendi'nin oğlu) 247 

Mustafa Efendi (Nakşibendi şeyhi) 210 

Mustafa Efendi (Найт, Sinoplu) 216 

Mustafa Efendi (Seyyid, Harputlu) 199 

Mustafa Efendi (Tokatlı) 214 

Mustafa Efendi (Zileli) 200, 237 

Mustafa Fevzi Efendi 257-258 

Mustafa, III. (Sultan) 215 

Mutavvel 62, 229 

Mutezile 72, 120, 134-137, 139, 143, imamları 138-140 

Muvattâ 39, 70 

Müseddidiye 115, 245 

Müsemaime 147 

Müftü Emin Efendi (Hâdimi'nin torunu) 247 

Müftü Numan Efendi (Hâdimi'nin torunu) 203, 
205, 247 

Müftü Said Efendi (Hâdimi'nin torunu) 247 
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Mülk Suresi 122, 169 

Mülkek3Tebhur 70, 96 

Mümin Suresi 181 

Müslim (Hadisçi) 38, 40, бо, 71,74, 118, 194 
Müşebbihe 147 

Müzlif Efendi 95, 170, 173, 233 


Nâfi' Muhammed Efendi 74 

Nakiboğlu Medresesi 61 

Nakşi бт, 76, 168, 172, 192, 206, 242, 245 

Nakşibendi şeyhler 170, 245, 277 

Nakşibendiler 217, 276, 278 

Nakşibendilik 110, 115, 125, 171, 219 

Nakşibendiyye 9, 44, 82, roo, 106, 114, 118, ızı, 
168-170, 172-175, 178, 180, 203, 206, 213, 
218, 224, 229, 299, 242, 245, 248, 253, 256- 
258, 284; esaslan 196; hâcegânı qı: risâlesi 
196, 256-257, 278; tarikatı 42, 50-51, 60-61, 
93-95, 98-99, 176, 226, 261 

Nakşibendiye-Halidiye 248 

Nâs Suresi 169 

Necciri, Mustafa 98-99 

Nesâi (Hadisçi) 38, бо 

Nesefi, Necmeddin (İmam) 68, 82, 96, 157, 277 

Nesh 150 

Netáici'l-efkár 204 

Network (ilişkiler ağı) analizi metodu 23-25, 280 

Nevevi (İmam) 70, 118, 194 

Nevşehir 200 

Niğde 143, 237 

Nijerya 255 

Nizariye bolu 158 

Nuhbetü1-fiker 71 


Orenburglu Abdüsselam (Volga-Ural Bölgesi 
müftülerinden) 255 

Orhaniye 145 

Orta Asya 239 

Osman b. Muhammed Hüri 236 

Osman Efendi (Akşehirli) 199, 203, 208, 215-218, 
226 
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Or 


Pa 


Osman Efendi (Eğinli) 199 

Osman Efendi (Hadim Naibi, Наа) 99, 280 
Osman Efendi (Yasincizade) 210 

Osman Molla (Şeyhülislam) 228 

Osman Paşa (Gümrükçü) 222 

Osman Şehdi Efendi 81, 125-126, 249, 267 
Osman Efendi (Ekinli, Hacı) 234 


Ömer b. Abdullah (Akşehirli) 206, 256 
Ömer b. Hüseyin (Amidli) 108, 233 
Ömer Efendi (Buzcuzade) 233 

Ömer Efendi (Harputlu) 199 

Ömer Efendi (Kayserili, Наа) 228 
Özdemiri Efendi (Karamanlı) 207 
Özdemiri Medresesi 248, 266 

Özkül, Kerim 273 


Paşa Dayiresi Medresesi 245 
Pend-i attâr 82 

Pir Hüseyin Çelebi 47 
Pirluganda 10, 11, 47; müftüsü 45 


Ralss 14, 131, 147, 177, 179-180 

Râzi, Fahreddin 121, 158 

Reichmuth, Stefan ış, 24, 239, 255 

Reşadiye 268 

Rifaiyye 178 

Risâle fi ilmi”l-batın 65 

Risâle fi ba'zi'l-evsafi'l-hamide li üstidi Ebi Said 

ed-Hâdimi 224 

Risâle б bakâi'I-Hıdır ileT-4n 106, 114, 192 

Risâle fi fezâili'z-zikr 106, 114, 174 

Risâle fi hakla ef'âli'l-ibâd 105, 132, 139, 146 

Risâle fi hakla'd-duhân 105, 114, 117, 159-161 

Risâle fi hakln'l-elfâzi'l-mecâziyye 48 

Risâle fi haklo'l-kahve 105, 114, 161-163 

Risâle fi ma'nâ helimetiT-Kur in veT-besmele 206 

Risâle fi mes'eleti'l-vücüdiyye 106, 114, 181-182, 
, ,189, 205 

Risâle fi: Reddi “ali mu'teriddi'r-Risâleti'n-Nakşi- 
1 bendiyye 170, 233 
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Risâle fi sülüki'n-Nakşibendiyye 106, по, 114 

Risâle fi tahkiki bei'i-besmele 206 

Risâle fi tertili'l-kur'ân 114, 241 

Risâle fi usüli'l-hadis 107, по 

Risâle f'1-kaza ve1-kader 105, 110, 114, 132 

Risiletü”1-Besmele 107, 114, 166, 223 

Risâletü'l-Esiriyye fT1-Mantık 62 

Risâletün fi usüli't-tarikati'n-Nakşibendiyye roo, 
106, 114, 173 

Risâlet0'n-Nakşibendiyye тоо, 106, по, 114, 167- 
170, 267, 170, 242, 259 

Risâlet0'n-nesâyih ve'l-vasâyâ 107, 114, 267 

Risâletü'ş-şübühâtı'l-âriza f tariki'l-hac 105, 114, 
118-122 

Risâlet0'ttevhid 105, 114, 132 

Rissâletü'ş-şübühâti'l-mu'rede 'ale'ş-şeyh Mu- 
hammed Нау?! es-Sindi el Medeni 105, 114, 
118-122 

Riyâzet 14, 66 

Ruhsat 168 

Rumeli Kazaskerliği 248 

Ruüs imtihanı 210, 216 


Saçaklızade 120 

Sadık b. Muhammed el-Kayseri 226 

Sahih-i Buhâri 36, 38-40, бо, 65, 71,74, 227, 260 

Sahn-ı seman 65, 210 

Salih Efendi (Ankaravi, Amasravi, Hâdimi'nin 
öğrencisi) 66, 198, 225-226, 228, 232 

Sâlihiyye 214 

Sâlim Efendi (Alanyalı) 235 

Samirî 179, 180 

Saray-ı Cedid-i Hümiyün (hocası) 214 

Savva Paşa 92, 261-262, 264 

Sefercelâni Mustafa Efendi (müderris) 209 

Selânik kadılığı 65 

Selçuklu medreseleri 89 

Selçuklular 33, 157 

Selefiyye 120 

Selim, Ш. (Sultan) то, 209, 211, 218, 221 

Selim Efendi (АИШ, Наа) 198 
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Sa 


Şa 


Selimiye Camii 218 

Selimiye Tekkesi şeyhliği 218 

Sema 66, 110, 115, 131, 177-178 

Seydişehir 28, 49 

Seyyid Mustafa (Konya Kadın) 126 

Sıbyan mektepleri 54 

Sırâci Mahmûd Paşa Medresesi 209 

Silifke 266 

Silkü'd-dürer 117, 212 

Sindi, Muhammed Hayât (şeyh) 24, 41, 114, 116- 
IIQ, 121 

Sivas 64, 143 

Sultan Bâyezid İmareti 74; Medresesi 74 

Suriye medreseleri 87 

Suyüti, Celâleddin (İmam) 36, бо, 70, 72, 81,185 

Süleyman Ağa (Mimar) 249 

Süleyman b. Mustafa (Harputlu) 199 

Süleyman Cezüli 82 

Süleyman Rüşdü 257 

Süleyman Efendi (Erzincanlı, Hattat) 235 

Süleyman Efendi (Hac) 224 

Suleyman Efendi (Karamanlı) 236 

Süleyman Efendi (Kırkağaçlı) 103, 248 

Süleyman Cezüli 82, 268 

Süleymaniye 102, по; Camii 64; Kütüphanesi 22, 
29, 32, 37, 103-104, 204; Medresesi детегені 74 

Sünni İslam inanç esaslan 68 

Sünni mezhep imamları 154-155 

Sünniler 157 

Süyüti (İmam) 36, бо, 70, , 81, 185, 192, 194 


Şaddan b. Evs 175 

Şafif (Mezhep İmamı) 120, 134, 150, 277; âlimler 
86; mezhebi 145, 264 

Safiyye 59 

Şah Veliyallah 9 


Şam 117, 121, 212, 214, 232; eğelenerleri 160; ule- 
ması 116-117 


Şâzili, Ebu'l-Hasan 193 
Şebinkarahisar 268 
Şehrezâri, İbn Salâh 86 


Şem:il-i şerif 70 

Şerh ‘alê risâleti nukirru liİ-İmâm el-A”zam rır, 
132, 146 

Şerh “le1-Besmele 107, 114, 233, 237, 267 

Şerh dibâceti'n-netâic 205 

Şerh-i Mevâlaf 68 

Şerhu “ale1-Kasideti”l-muzariyye 104, 112 

Şerhu'l-Kasideti'n-nüniyye 65 

Şerhü Hidâyetü'I-hikme (Cürcani”nin) 69 

Şerhü Hidâyetü'l-hikme (el-Lâri'nin) 69 

Şerhü Hidâyetü'l-hikme (el-Meybüdi) 69 

Şerhü Hidâyetü'l-hikme 69 

Şeyh İsmail Zâviyesi 49 

Şeyh Muhammed (Murad Buhâri'nin oğlu) 242 

Seyhzade 82 

Şia 39 

918.1 şerif 36, 38-40, бо, 71, 230 

Şirâzi (Hafiz) 82, 126 


Ta'lim el-müteallim 84 

Tabılbaz 99, 239: Zaviyesi 245 

Tabibzade 98, 242 

Tafâzâni, Sadeddin 62, 68, 70, 82, 87, 134, 184, 
186, 189, 229, 268 

Tantövi, Abdülvehhab b. Ahmed 8erekât (Mısırlı 
müderris) 260 

Tanzimat 8, 93, 261, 263-264, 278; dönemi 109, 
115,240,246, 256, 270 

Tarilmt-i Muhammediyye 82, 108, 124, 149, 164, 
254,268 

Tarsus 35, 42, 45, 50, 237 

Tarsüsi, Muhammed b. Ahmed b. Muhammed 
35:36, 39. 49. 143-145. 277 

Tasavvurat 62 

Tasdilat 62 

Taşkent 251, 273 

Taşpınar Mahallesi 250 

Tâtirhâniyye 84-85, 89 

Tavas 248 

Tecridü'-kelâm 68 

Tefsiri, Muhammed 64 
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Ta 


Ul 


Tefsir-i Celâleya 72 

Teheccüd 169 

Tele mutasarnfi 269 

Telhis 62 

Telvih 69-70 

Tenkih 70 

Tercüme-i Mecâmi' ET-usül 260 
Tergib 36, бо 

Tevâliü'l-Envâr 145 

Tevzih 69-70, 264 

Tıbbiyye 262 

Timurtişi, Şemseddin 185 

Tire 232,234 

Tirmizi (Hadisçi) 36, 38, 40, бо 
Tokat 37, 64, 143. 237 
Tuhfetü”1-münazara 50 

Turtüşi, Ebu Bekir Muhammed 180 
Tüsi, Alaaddin 144 

Tüsi, Nâsıreddin 68 

Tütün 148, 159-161, 235 


Uluborlu 200, 231 

Ulüm- і aliyye 73, 85 

Ulûm-i âliyye 58, 73. 76 
Ulüm-:i diniye 73 

Ulüm:i nakliye 67, 73 

Ulüm-i şer'iyye 67 

Ulüm- і zâhire ve bâtıne 269 
Unmüzâcü'lulüm 36, 143-144 
Uzun Horazade 200 

Uzun şeyh (Pirlugandah) 47, 50 
Übade b. Es-Samit 175 


Ümmü Gülsüm 29, 47, 50 

Ürgüp or, 200, 218, 226 

Üsküdar 218 

Озкан, İsmail Efendi ızı 
Üstüvâni, Mehmed Efendi 163, 175 


Vahdeti vücüd 110, 182-189, 230, 235, 241, 278: 
doktirini 181; öğretisi 187 
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Vahidi 72 

Viki Medresesi 266 

Vâlide Medresesi 231 

Van 143 

Vâni, Muhammed Efendi 35, 163 

Vasit 72 

Vasiyyetnâme 53 

Vasıyye 132, 132-134, 136, 139 

Vaziifü1-mevti ızı, 266 

Vesd 177-178 

Vehhabiye 116, 118, 278 

Velieddin Efendi (Akşehirli, bkz. Konevi Velied- 
din Efendi) 

Vird 42, 169, 204 


Yahyâ Efendi (Şeyhülislam) 96 

Yalvaç 200, 231 

Yâsin Suresi 122 

Yavuz, A. Fikri 267 

Yazıcızade, Muhammed Gelibolu 82, 268 

Yeğen Efendi (Müftü) oo 

Yenişehir kadılığı 209, 211 

Yılanh Musa 269, 279 

Yusuf b. Ahmed b. Muhammed el-Âmidi 34-35, 
37-40, 64 

Yusuf el-Antâli birz. Antâli, Muhammed b. Yusuf 

Yusufağa Kütüphanesi bkz. Konya Yusufağa 
Kütüphanesi 


Zahir 102, 108, 150, 157, 164, 170, 178-179, 243, 
277; âlimi 163, 253; ilimler 47, 65, 67, 270; 
uleması 94-95; 181, 193-195, 238; ve bâtın 
ehli 126; -batın 14; -batın uyumu 115 

Zâhiri 172, 188, 225, 231; ilimler 195, 217, 219, 
239, 266 

Zâviyedar 99-100 

Zöviyedarlık 239, 243. 345. 280 

Zebidi 37, 158, 201-203 

Zeheriya Efendi (Şeyhülislam) 65 

Zemahşeri 72, 81, 180, 268 

Zerkeşi, Bedreddin Muhammed 72 
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Zeyaeb 29, 47, 50 

Zikir rro, 147, 162, 166-172, 175-176, 178-181, 184, 
229; merasimleri 131; hafi tariki 260 

Zileli İbrahim b. Velieddin (Harpüti) zoo 

Ziyâiye Medresesi 47, 205 

Züfer (İmam ) 97 

Zühd 168; ilmi 98 
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Konyalı Muhammed Hâdimi'nin 
önemli bir 18. yüzyıl Osmanlı taşra âlimi 
olduğundan kuşku yoktur. Belki de 
isimlerini fazla tanımadığımız onlarca 
taşra âliminin en önde gelenlerindendir. 
Menkıbeleri, bilhassa Konya ve civarında 
halk arasında hâlâ dilden dile 
dolaşmaktadır. Yapıtları pek bilinmese 
de, fikih ve ahlâk alanında hatırı sayılır 
bir otoritedir. Mecelle'nin önemli 
kaynaklarından biri olan ve Osmanlı'nın 
son dönemlerine kadar medreselerle 
hukuk mekteplerinde okutulan 
Mecâmiu'l-hakâ'ik adlı eseri, 
modernleşme sürecinde Türk hukuk 
tarihinin önemli çalışmalarından biridir. 
Ebu Said El-Hadimi, Anadolu'da Hadim 
kasabasında önemli bir eğitim merkezi 
kurmuş, dönemlerinin gözdesi olan 
yüzlerce âlim ve süfi yetiştirmiştir. 
Hâdimi'nin şöhreti, Osmanlı sınırlarını 
aşıp Afrika'dan Rusya'ya uzanan geniş 
bir coğrafyaya yayılmıştır. İslam düşün 
tarihinin en köklü problemlerinden biri 
olan din-tasavvuf ilişkisi ve 
ihtilaflarındaki “arabulucu rolü 
yadsınamaz. Elinizdeki kitap, bu başarı 
öyküsünü ayrıntılı bir biçimde ele alıyor. 
Hâdimi'nin şahsında bir Osmanlı taşra 
bilgininin nasıl yetişip yükselebildiğini, 
nasıl merkez ulema ile boy ölçüşebilecek 
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bir otorite olabildiğini, dinsel ve bilimsel 
faaliyetleriyle nasıl sınırları aşan bir şan 
ve şöhrete ulaşabildiğini ortaya koyuyor. 
Aynı zamanda, 18. yüzyıl 
Anadolu'sunda bilim anlayışı, din ve 
tasavvuf eğitimi, toplumsal yaşam, 
kültür ve edebiyat gibi konulara da ışık 
tutuyor. Dr. Yaşar Sarıkaya, Bochum 
Ruhr Üniversitesi'nde Şarkiyat, İslam 
Bilimleri ve Pedagoji okudu. Aynı 
üniversitede yüksek lisans ve doktorasını 
yaptı. Osmanlı eğitim ve kültür tarihi, 
Avrupa'da İslam ve İslam din eğitimi 
konularında Almanca ve Türkçe kitap 
ve makaleleri var. 
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